﻿ S u fi sin u 1 DOCTRiNa, ORDiNE, MAEsTRi Descrierea CiP a Bibliotecii Nationale a Romaniei CHEVALiER, JEAN Sufismul Jean Chevalier trad : Marius i Lazar ed : Aurelian Scrima Bucuresti: Herald, 2002 176 p, 20 13 cm - (Logos) Bibliogr iSBN 973 - 9453 - 72 - 4 i Lazar, i Marius (trad ) ii Scrima, Aurelian (ed ) 141 336 Jean Chevalier LE SOUFiSME © Presses Universitaires de France Coll "Que sais-je?" 1984, Paris JEAN CHEVALiER Profesor de filosofie, fost director la UNESCO Sufismul DOCTRiNa, ORDiNE, MAEsTRi Traducere, note si comentarii: Marius i Lazar Realizare grafica: Alexandru Nichita Coperta i: Cele mai alese vorbe ale lui Mubashshir, miniatura siriana, sec Xiii, Biblioteca Muzeului Topkapi, istanbul Tehnoredactare computerizata: Sandu Aldea Corectura textului: Alexandru Donose Avertisment Pentru a evita repetitiile, principalele referinte sunt indicate pe scurt in text si in intregime in bibliografia de la sfarsitul volumului Ortografia numelor proprii nefiind inca in mod unanim normalizata printre islamisti, o adoptam aici pe cea a lui Henry Corbin, din lucrarea sa Histoire de la philosophie islamique, Paris, Pleiade, vol 1 si 3, 1974, 1979 sau, in lipsa, cea a lui Louis Massignon din Essais sur les origines du lexigue technique de la mystique musulmane, Paris, Vrin, 1968 Cronologia aleasa este cea a calendarului cel mai raspandit, cel gregorian Cititorul isi va aminti totusi ca pentru musulmani calendarul incepe in anul 1 al Hegirei, adica anul 622 al erei crestine, data plecarii Profetului din Mekka, care ii era ostila, la Medina, unde el se organizeaza Acest calendar se socoteste prin ani lunari (354 - 355 de zile), astfel incat intervalele numerice intre cele doua ere, crestina si musulmana, variaza periodic CAPiTOLUL i Originile sufismului 1 Sensul multiplu al cuvantului — Sufismul a existat cu mult inainte de a fi desemnat prin numele sau Chiar si sub aceasta titulatura s-au dezvoltat practici si doctrine variate Sufismul, mai degraba decat sufismele, va desemna totusi un ansamblu, unitar si multiplu, de componente teoretice si practice, in mod inegal repartizate in realitatea istorica a adeptilor sai sau a confreriilor, dar reunite printr-o aceeasi orientare Denumirea de al soufi apare pentru prima oara, potrivit documentelor cunoscute pana astazi, in 776: ea este atribuita unui ascet irakian in secolul al iX-lea, termenul de soufiyah desemneaza, la Koufah si Bagdad, grupari de asceti si de mistici renumiti pentru austeritatea lor, iar la Alexandria, in 821, un grup de "puritani" razvratiti impotriva pervertirii puterii, in 980, la moscheea din Cairo, incepe sa functioneze prima catedra de invatamant sufi; unsprezece ani mai tarziu, o catedra se fondeaza la Bagdad Etimologiile variate atribuite acestor cuvinte, reveleaza, mai mult decat o simpla derivare filologica, trasaturile dominante ale sufismului recunoscute de traditie Cea mai probabila dintre aceste etimologii ataseaza cuvantul la radicalul arab suf (lana) Sufitul era imbracat cu o mantie de lana, semn exterior al saraciei sau cel putin al unei vointe de detasare Adeptii nu vor purta, nici toti, si nici intotdeauna, vesmantul de lana, dar toti cultiva detasarea interioara pe care el o simbolizeaza Unii vor adopta tunici uzate si peticite; altii vesminte obisnuite, urmand obiceiurile mediului lor O anumita eleganta orientala nu va fi totusi exclusa: tunici pretioase si colorate, maneci unduitoare, pantaloni bufanti, bastoane sculptate, etc Dar maestrii vor dezaproba orice exhibitionism, mizerabil sau luxos, iar satire ironice vor flagela pe cei extravaganti Chiar daca nu este deloc obligatorie, mantia de lana primeste totusi o importanta sacra si initia tica Ceremonia de initiere comporta, intr-adevar, impunerea mantiei (kirqan) initiatorul se multumeste cateodata sa puna, pret de o clipa, o poala a mantiei sale pe umerii, apoi pe capul postulantului Aceasta tesatura de lana este considerata ca fiind transmitatoare a emanatiilor divine de care ea este patrunsa La fel, in timpul dansului ritual (sama), atunci cand un mistic, ajungand la o contemplatie extatica, isi lasa mantia sa cada, se intampla ca participantii sa se grabeasca sa adune vesmantul si sa-si imparta fragmente, considerate drept relicve impregnate cu puteri supranaturale Vanzarea lor ar insemna, ulterior, o profanare O alta etimologie leaga cuvantul de termenul arab safa, sa fiva (puritate) interiorizandu-si detasarea, sufitul isi purifica dorintele cele mai ascunse Viata sa spirituala consta in a-si clarifica toate actele pana la sursa insasi a responsabilitatii sale, adica intentia constiintei Un discipol al severului maestru din Bagdad, Jonayd, Abou Bakr Chidli (861 - 945), ducand pana la extrem puritatea impusa unui mistic, spunea ca sufitii isi merita numele "datorita unei ramasite care le mai ramane asupra lor, altminteri niciun nume nu le-ar putea fi atribuit" Termenul a fost de asemenea apropiat de purificarea alchimica (soufiya) a sulfului rosu Mai este avansata si o a treia etimologie, ce deriva cuvantul din grecescul sophos, sophia (intelepciune) Rezulta de aici ideea unei scoli de intelepciune Este adevarat ca sufismul, desi provenind integral din credinta musulmana, s-a dezvoltat in regiunile crestinate si elenizate Precum unii filosofi, asceti si mistici din aceste medii, tinde si el spre cunoastere Dar nu orice cunoastere! Aceea a lui Dumnezeu-unul mai presus de toate; mai mult, o cunoastere nu doar intelectuala ci una dobandita prin detasarea de lume, prin puritatea inimii, prin iubirea lui Dumnezeu Cunoastere delicioasa (sapida scientina = intelepciune), impregnata cu o asa de multa iubire incat ea conduce la unirea transformatoare a creaturii umane in Creatorul sau luminos si indurator Unele circumstante istorice ii vor constrange pe sufiti la un anumit esoterism; teoriile lor vor putea fi considerate ca o forma musulmana a gnosticismului, ba chiar ca un panteism Mai ramane ca ele sa constituie scoli de intelepciune in islam Acestea sunt cele trei caractere principale - detasarea, purificarea, intelepciunea - pe care semantica cuvantului sufism le sugereaza istoria le va dezvolta in multiple modalitati 2 O cunoastere prin experienta — Clasificarea islamica a stiintelor, potrivit Prolegomenelor lui ibn Khaldun (1332 - 1406), situeaza sufismul printre "stiintele traditionale religioase" Al Tasawwuf semnifica "a profesa sufismul" Se regaseste aici radacina swf, care a dat saf Acest cuvant este paralel lui Tasannon, "a profesa sunnismul" si lui Tashayyo, "a profesa shi - ismul" Dar Tasaunvuf nu este convertibil cu nici unul dintre ceilalti doi termeni, caci sufismul contine sunniti si shi iti, atat printre adeptii sai cei mai ferventi cat si printre adversarii sai cei mai hotarati Totusi, in iran, noteaza Henry Corbin, termenul Tasawwuf a fost substituit in secolul al XViii-lea, avand in vedere o lunga perioada de lancezeala si decadere, prin termenii de irfan (teologie mistica) si orafa (teosofi mistici) Locul pe care Tasawwuf il ocupa in clasificarea lui ibn Khaldan este dintre cele mai semnificative: intre Kalani1, teologia musulmana ortodoxa clasica, si interpretarea viselor (spuse, viziuni, imagini, emotii, minuni), adica studiul problemelor puse de sensurile secunde ale comunicarii Acest loc intermediar ofera o imagine despre relatiile, cateodata foarte apropiate si cooperante, cateodata opuse si incordate, pe care le va intretine sufismul cu teologia ortodoxa pe de o parte, si cu o hermeneutica esoterica pe de alta Situatia delicata, si cateodata dureroasa, a sufismului, se schiteaza intre cele doua cercuri polare ale spiritului religios: constiinta si litera traditionale ale islamului si deschiderea spre inconstientul arhetipurilor, spre sensurile secunde ale textelor sacre, spre culturile straine islamului, dar capabile sa lumineze demersul mistic, pana la o profunzime universala Sufitii sunt "oamenii tasawwuf-ului" adica, potrivit expresiei lui Louis Gardet, a ceea ce "este o cale de experimentare a profunzimilor divine, o teologie mistica traita" O astfel de experienta va culmina in tacerea unui "dincolo de discurs": "Nu exista intre mine si Dumnezeu explicatie Nici dovada, nici semne pentru a ma convinge iata cum aparitia lui Dumnezeu se raspandeste arzand in mine, precum o perla nestemata" (Hallaj) Este trecerea de la starea de scufundare in materie la starea de creatura transfigurata Sufismul nu este asadar primordial o speculatie filosofico-teologica, precum Kalam-ul; nicio interpretare a viselor in sens freudian; si nicio teosofie in sensul modern El se anunta inainte de toate ca o experienta interioara, un mod de viata si de comportament Atat un "pelerinaj spre profunzimi" el exprima totodata si o "aspiratie spre inaltimi" Aceasta opozitie a termenilor marcheaza in realitate dubla miscare a constiintelor: retragere in desertul interior si in solitudine, enstaza in care prezenta lui Dumnezeu ilumineaza, si iesire din sine in Dumnezeu prin extaz; alternanta atat de des comparata cu sistola si diastola batailor inimii Gandirea sufitilor se va intelege mai bine prin observarea vietii lor decat prin cuvintele doctrinei, in ciuda bogatiei, nuantelor subtile si poeziei pe care o contin Chiar si cei mai doctrinari dintre maestri atribuie mai multa importanta vietii misticului decat formularii gandirii sale 3 O situatie conflictuala — Sufismul poarta in sine, in cel mai inalt grad, tensiunea care exista intotdeauna intre o Lege exterioara (Shariʿa), sau regula de viata, si Legea interioara (Haqaca), sau Adevarul lui Dumnezeu, atestat prin viata misticului si nu doar prin cuvinte si ritualuri Aceasta este originea distinctiei dintre exoterism si esoterism Legea (Shariʿa) obliga la respectarea ritualurilor si actelor de devotiune impuse de textele sacre ale unei religii, date, in ocurenta Coranului, de traditiile mergand pana la Profet sau la Dumnezeu insusi (numite Hadath), si de interpretarile juristilor si teologilor oficiali (ulemas, fuqaha) Haqaqa2 este Realitatea cu care misticul tinde sa se uneasca printr-o realizare secreta si invizibila Cele doua sunt complementare, una facand apel la supunere, cealalta la iubire; una regland viata exterioara, cealalta animand viata contemplativa Sufitul se gaseste adesea intr-o stare ambigua intre cele doua forte: a Regulii comune si a chemarii personale Maestrii sufiti, si in special Ghazali, vor elabora o teorie ce conciliaza cele doua tendinte, observand ca Legea este o Realitate, in sensul ca ea reprezinta vointa lui Dumnezeu, si ca Realitatea traita este de asemenea Lege, in sensul ca ea este prezenta lui Dumnezeu prin cunoastere si dragoste in inima creaturii sale3 Ei vor salva astfel singularitatea vietii mistice in ortodoxia Comunitatii traditionale a islamului Cu toate ca nu toti sfintii musulmani se revendica de la el, sufismul este prin antonomasie calea 12 mistica a islamului El reprezinta lupta spirituala (jihad) care pretinde purificarea spirituala prin asceza, contemplatie (mushahada), invocarea lui Dumnezeu (dhikr) intreg psihismul uman, urmand nivelurile antropologiei spirituale a epocii, se gaseste implicat in aceasta batalie interioara: nafs, functia animatoare a organelor corpului uman (Sama); haq sau psyche, cunoasterea si afectivitatea naturale, primul nivel de constiinta din inconstient; ruh sau pneuma, aptitudinea spiritului uman de a participa la spiritul divin; sirr sau mens, sufletul capabil de o dragoste unitiva cu Dumnezeu4 Aceasta ascensiune initiatica traverseaza un labirint de incercari care impune indrumarea de catre un ghid incercat si, in cele mai multe cazuri, adeziunea la un grup sau la o confrerie formate sub autoritatea sa Gratia lui Dumnezeu invaluie aceasta miscare pentru a se ajunge la iluminare Aceasta este descrisa, cand sub aspectul ei gnostic de cunoastere, cand sub aspectul ei erotropic de iubire, cele doua convergand spre uniunea cea mai intima cu Dumnezeu Aceasta dorinta a unei relatii personale directe cu Dumnezeu, aceasta hermeneutica a sensurilor secunde ale Cuvantului: simbolic, spiritual, esoteric, acest efort de a realiza in sine Cuvantul printr-un proces de identificare infiltreaza, in ciuda tuturor precautilor luate, un ferment individualist si destabilizator in sanul Comunitatii (umma) islamului De aceea doctorii oficiali ai Legii, care se erijeaza in aparatori ferventi ai traditiei si exercita o exigenta hegemonie asupra societatii musulmane, ii urmaresc pe sufiti (si confreriile lor), considerandu-i drept eretici si tradatori Sub acest dublu cap de acuzare, ei se straduiesc sa-i condamne, sa-i inchida sau sa-i execute prin intermediul autoritatilor civile ibn Arabi a denuntat cu vehementa aceste comportamente nedemne ale fuqaha, implorand sa pogoare clementa divina asupra lor Au existat totusi perioade de liniste, sub autoritatea puterilor mai tolerante si uneori chiar devotate sufismului, in pofida dojenitoarelor impotriviri ale "traditionalistilor" Cea mai mare parte a acestor caracteristici se intalnesc fara indoiala si in alte cadre socio-culturale decat cel al islamului Ele depasesc intr-adevar limitele sale temporale, pentru a caracteriza o anumita atitudine spirituala Astfel se poate vorbi de un sufism universal si transistoric, mergand de la Socrate la Gurdjieff si dincolo de acesta, cuprinzand pe toti cei care ar intra in invizibilul "Colegiu al spiritelor libere si iluminate" O astfel de extensiune i-ar inlatura sufismului importanta sa istorica specifica si, in cele din urma, orice sens precis Ambitia noastra se limiteaza aici in a oferi doar o privire de ansamblu asupra sufismului istoric, care este, chiar si considerat ca atare, atat de diversificat si atat de bogat in probleme 4 Ruptura cu evreii si crestinii — Cu toate ca se refera la religia lui Abraham si a Profetilor biblici, Muhammad s-a separat totusi repede de religiile iudaica si crestina Ruptura cu evreii mai intai, apoi cu crestinii, este marcata de schimbarea directiei de rugaciune Pana in 622, data la care Muhammad pleaca din Mekka la Medina, data care deschide de asemenea era hegirei, rugaciunea era orientata spre ierusalim, centrul regiunii in care se vor manifesta profetii pana la iisus De acum inainte, credinciosul se va intoarce spre Ka aba din Mekka, unde o traditie situeaza mormantul lui Abraham, parintele tuturor credinciosilor monoteisti si, de asemenea, locul de unde ultimul profet, Muhammad, si-a inceput predicarea Aceasta decizie nu s-a luat fara a nu se provoca anumite tulburari, chiar printre adeptii sai Prima sura revelata la Medina incearca sa-i linisteasca: "Vor zice cei fara chibzuinta dintre oameni: "Ce i-a intors de la Qibla lor pe care o avusesera mai inainte?" Spune: "Ale lui Allāh sunt Rasaritul si Apusul El ii calauzeste pe cei care voiesc pe o cale dreapta" si nu am ales Qibla pe care ai avut-o decat pentru a-l sti pe cel care-l urmeaza pe Profet iar cand o vont schimba si pe cel care se intoarce pe calcaiele sale si va fi lucru greu acesta mai putin pentru cei pe care i-a calauzit Allāh" (2, 142 - 143) 5 Aceste versete constata esecul unei tentative de unificare a credintei monoteiste, care nu va mai fi practicata de acum decat prin religii diferite, fiecare nerecunoscandu-se decat pe sine insasi ca interpretarea cea mai fidela a unei Revelatii ce se desfasoara in mod lent in doua mii cinci sute de ani, de la Abraham la Muhammad Profetul se va stradui, cu toate acestea, sa adune pe toti Credinciosii in aceasta "comunitate a liniei de mijloc", in care el va fi "martorul la intalnirea tuturor cu Dumnezeu, plin de bunavointa si de compasiune fata de oameni" Din acel moment, islamul isi va urma calea proprie, fara a tagadui insa pe Profetii care l-au precedat in invocarea Dumnezeului lui Abraham, dar considerand pe Muhammad drept "pecetea profetiei7, cel care pecetluieste Revelatia, punandu-i un sfarsit definitiv O noua era religioasa incepe, care va da nastere sufismului si, in mod paradoxal, pe culmea experientei mistice, sufitii vor restabili unitatea pierduta, proclamand suprematia iubirii in lumina lui Dumnezeu 5 Radacinile coranice — Un savant islamist, M Asin Palacios, a prezentat sufismul drept un "islam crestinat" Dar de ce nu un "crestinism islamizat"? Sau poate doua versiuni ale unui aceluiasi monoteism original, religia lui Abraham? Aceste formulari simplificatoare falsifica realitatea complexa a problemei, minimalizeaza inradacinarea coranica a sufismului si exagereaza influente care, chiar daca straine Coranului, totusi nu il denatureaza Una dintre originalitatile sufismului este in mod evident aceea de a fi trait mai intai, si mai apoi de a fi elaborat, o hermeneutica a predicarii Profetului Mesajul coranic se asimileaza in constiinta umana, urmand grade ce corespund diverselor niveluri de lectura El o penetreaza mai intai prin recitare orala: cea mai mare parte dintre musulmani, aproape 80%, nu cunosc araba, dar intr-o reculegere profunda ei asculta si repeta lectura Coranului recitat in araba; altii citesc textul fara a-l putea traduce Coranul este considerat ca fiind prin el insusi cuvant insufletitor si eficient Predica lui Muhammad, cu toate ca avea sa fie notata treptat de scribi pe materiale de ocazie si codificata la putin timp dupa moartea sa de catre tovarasii sai, s-a derulat intr-un mediu al stilului oral Transmiterea orala si recitarea sunt o garantie a autenticitatii permanente, caci ele pastreaza aceasta forma a stilului ritmic si mnemotehnic, proprie comunicarii verbo-motrice Recitatorii sunt cei care au permis stabilirea corpusului coranic primitiv, sub conducerea lui Abu Bakr (573 - 634), controland unii prin ceilalti perfecta concordanta a frazelor memorate si pana in zilele noastre, arta sau ritualul psalmodierii Coranului este cultivata in intreg islamul Acest fel de "mestecare a cuvantului", pentru a folosi o expresie a lui Marcel Jousse, va comporta la sufiti, dincolo de respectul pentru semnificant, o apropiere de comuniune cu semnificatul Prin ritm, repetitie, atentie, invatare, meditatie, practicarea virtutilor, supunere fata de norme, sensul ocupa in mod progresiv intregul suflet al recitatorului pana in "intimitatea intimitatii" Eruditi care cunosc araba, adesea persana, siriaca, greaca si alte limbi, au justificat in mod savant o hermeneutica fondata pe multiplicitatea sensurilor unui aceluiasi text: literar, istoric, etic, simbolic, mistic Ei sunt astfel tentati sa explice procesul de interiorizare pe care altii il traiesc fara sa se preocupe de analiza sa Cele mai elevate dintre aceste sensuri se ating nu prin lingvistica, nici prin eruditia istorica sau filosofica, nici printr-o gandire rationalizanta, ci printr-o cunoastere experimentala de ordin intuitiv: sensul mistic se "realizeaza" traindu-l, vazandu-l, dorindu-l, printr-o iubire iluminatoare El depaseste limitele tuturor categoriilor gandirii si se comunica, dincolo de medierea imaginilor, ideilor, emotiilor, prin "inima" (tya b-inima, inteleasa ca organ al relatiei de cunoastere si de iubire de Dumnezeu) 6 El cheama si instaureaza o conaturalitate intre semnificat, pe care cuvintele il reveleaza si il ascund, si subiect, care il cauta si il descopera Sensul apare intr-o uniune fondatoare "El vine spre tine, in masura in care tu mergi spre el", s-ar putea spune, precum ibn Arabi Comuniunea tacuta in Cuvant predomina asupra tuturor cuvintelor, tuturor ritualurilor, tuturor regulilor scrise, fara sa le conteste totusi Acesta este spiritul in care sufitul se lasa patruns de invatatura Coranului Sa luam, de exemplu, sura destinului (Al qadr): "Noi am pogorat (Coranul) in noaptea al-Qadr Dar de unde sa stii ce este noaptea al-Qadr?! Noaptea al-Qadr este mai buna decat o mie de luni" (97, 1 - 3) Aceste versete misterioase vor primi nenumarate interpretari Recitandu-le si meditand asupra lor, spiritul treaz fata de sensul mistic isi reaminteste ca Cuvantul exista in Dumnezeu din vecii vecilor Din Lumina infinita el coboara in noaptea constiintelor, care ignora sau nu-si recunosc originea si scopul lor Noaptea destinului capata stralucire prin lumina revelatiei islamul celebreaza aceasta "Noapte a destinului" impreuna cu cea a ultimei "Revelatii" in noaptea dinspre a douazeci si saptea spre a douazeci si opta zi a Ramadamului, numarul 27 (3 x9) simbolizand perfectiunea, plenitudinea prin excelenta, trecerea de la intuneric la lumina, gratie desavarsirii Revelatiei, sfarsitului ciclului Profetiei, pe care o reprezinta Coranul si aceasta "noapte", in care Cuvantul coboara prin milostenie pe pamant, pretuieste mai mult decat "o mie de luni" de cautare, de eforturi si de lupta pentru a-l atinge, o mie simbolizand aici o durata nedefinita Ea spune ca Revelatia depaseste puterea omului atunci cand este lasat doar in propria lui seama Mai sugereaza, de asemenea, ca "noaptea" va dura pentru fiecare om atata timp cat el nu-si va fi deschis constiinta spre stralucirea luminii intreg Coranul, chiar si in enuntul unor norme foarte simple, se preteaza la o lectura spiritualizanta Dar cateva sure, cateva versete, retin in special meditatia sufitului, de exemplu, cele in care relatia dintre Dumnezeu si oameni capata tonul unei invitatii presante, nu atat de a-l asculta pe Creator, cat mai ales de a-l iubi si de a se uni cu el in eternitate Supunerea fata de precepte nu este evident data deoparte de mistici, dar ea este patrunsa de iubire, actul material fiind ca iradiat de finalitatea sa, valorizat prin intentie Printre aceste texte privilegiate, citam mai intai Sura care Deschide: fatiha (1): " Pe Tine Te Cinstim, la Tine cerem ajutor Pe drumul drept Tu fi-ne Calauzitor Drumul celor cu care fost-ai Tu daruitor, nu al celor pe care Tu Te-ai maniat, nici al ratacitilor" (1, 5 - 7) Sura Luminii: An-nur (24) ofera de asemenea o tema fundamentala pentru invatatura sufita Calea este o calatorie spre lumina, de la opacitate la transpatenta insasi lumina se va colora in mod diferit prin vitraliul diversitatii umane: "Allāh este lumina cerurilor si a pamantului Lumina Lui seamana cu o firida in care se afla o lampa Lampa lui este intr-un vas de cristal, iar aceasta pare a fi o stea scanteietoare Ea se aprinde de la un pom binecuvantat, un maslin nici de rasarit, nici de apus al carui ulei aproape ca lumineaza fara sa-l fi atins focul Lumina peste lumina!" (24, 35) Misticii vor vedea in aceste ultime cuvinte promisiunea unei uniuni extatice Ei vor medita de asemenea cu predilectie la tema indrumatorului din "Pestera" (18, 65 - 82; 39, 22 - 23); la cei "sapte adormi ti din Efes", la trezirea lor din somn (18); la simbolurile Paradisului; la pelerinajul interior si la predispozitiile spirituale care prevaleaza asupra materialitatii gesturilor rituale (22, 37); la caracterul personal al relatiilor cu Dumnezeu (33, 37; 80, 1 - 16; 93, 1 - 8); la reciprocitatea iubirii sale (5, 54); la ingeri (35, 31 - 39); zborul nocturn al Profetului spre ierusalim (17) si la viziunea sa extatica: "La lotusul de la Capat (Sidrat al-Muntaha) Langa care se afla gradina Adapostului" (53, 14 - 15) Coranul este plin de aceste scanteieri capabile sa insufleteasca inima contemplativului Se intelege de acum judecata lui Henry Corbin, intalnind aici pe Louis Massignon: "Sufismul este prin excelenta efortul de interiorizare a Revelatiei coranice, ruptura cu religia pur legalitara conducand la constiinta ca numai Dumnezeu poate enunta prin buzele credinciosului sau, misterul unitatii sale" 6 Cadrul cultural — Evolutia sentimentului religios in islam reflecta cu necesitate culturile tarilor in care el se raspandeste Deja Coranul este plin de aluzii la Biblie, la evrei si la crestini, precum si la idolatri Ciclul Revelatiei cuprinde Profetii lui israel (43, 57 - 65) O sura, admirabila prin respect si poezie, este consacrata Mariei (Maryam), Fecioara si Mama (19) Daca ideea sa despre monoteism ii interzice lui Muhammad sa creada in Treime si in divinitatea lui iisus, el recunoaste totusi misiunea acestuia de trimis al lui Dumnezeu si conceperea sa miraculoasa (4, 171 - 75) Dar iisus nu poate fi fiul lui "Dumnezeu cel unic, Dumnezeu cel vesnic, care n-a zamislit si n-a fost zamislit" (112, 2 - 3) Grupurile, apoi confreriile, se vor forma mai intai in regiunile crestinate, in care exista o abundenta a scolilor, clerului, manastirilor Cum ar fi putut oare sa le ignore? Totusi, practicile virtuoase, caile uniunii mistice, organizarile comunitare nu au nevoie sa recurga la o imitare deliberata pentru a se asemana Ele se orienteaza in mod spontan spre aceleasi forme Cautarea unui aceluiasi scop spiritual se sprijina pe o structura, un dispozitiv tehnic, o psihologie s-ar putea spune, fundamental identice, oricare ar fi diferentele sociologice si culturale Adevaratele diferente sau asemanari sunt altundeva, in profunzimile cunostintelor A determina un joc de influente reciproce, de imprumuturi formale - in avantajul silit al celor mai 21 vechi atestari - prezinta maidegraba un interes istoric decat unul psihologic si doctrinal ibn Arabi nu ezita sa spuna ca el a "intalnit mari mistici care urmau inspiratiile inimii lui iisus" La randul lor, unii autori crestini nu ezita, si in sensul acesta M Asin Palacios da multe exemple, sa se inspire de la maestri sufi Cate analogii nu se pot releva intre un Sfantul ioan al Crucii (1542 - 1591) si un ibn Arabi (1165 - 1241), ambii nascuti in Spania; intre cantecele trubadurilor si ale poetilor sufi! in timpul calatoriei la Fes, in 1194, ibn Arabi se va imprieteni de asemenea cu evreii, care il vor initia in cunoasterea Kabbalei, in mantica literelor, numerelor si figurilor Cu siguranta ca nu trebuie neglijate fenomenele de interactiune atunci cand islamul intra in contact cu culturi straine de cea a originilor sale: respingeri, adaptare, sincretism, eclectism, deviatii sau aprofundari in intelegerea caii Studiul acestor schimburi interculturale ar necesita volume intregi Cand praxisul sufismului se va dubla cu o teorie, incepand cu secolul al Viii-lea, pentru a culmina in secolele al Xii-lea si al Xiii-lea, cand va dezvolta sinteze universale, imbratisand cosmosul si antroposul sub privirea lui Dumnezeu, el se va imbogati cu speculatii filosofice si teologice Lucrari ale gandirii grecesti, in special din Plotin, Produs, Porphyrios, erau traduse in siriaca, apoi in araba Aceste traduceri au determinat o intensa activitate stiintifica, "filosofica, teologica, de care miscarea mistica nu va ramane straina Fara a-si modifica structura, limba araba se imbogateste cu cuvinte 22 derivate din greaca, precum falsafa, pentru a desemna filosofia musulmana elenistica7 Egiptul fiind unul dintre leaganele sufismului, nu este surprinzator ca acesta a fost influentat de scoala din Alexandria, cu tendintele sale gnostice, hermetice, psihagogice, care deschideau o cale spre experienta mistica Penetrand in Persia, apoi in india occidentala si septentrionala, sufismul a cunoscut de asemenea influenta zoroastrismului si a hinduismului Existau versiuni din sanskrita in persana si in araba a unor opere explicand practica si teoria yoga, si in special Yoga-Sutra lui Patañjali inca de la inceputul secolului al Xi-lea, ele aveau sa fie traduse de Biruni (m 1048) Confreriile sufite din Asia indianizata nu vor ignora nimic din posturile, din tehnicile respiratorii, ale sincronizarii respiratiei si ale elocutiunii (pronuntarea unei silabe in aspiratie si a altora in expiratie, etc ), din insotirea anumitor rugaciuni cu miscari corporale Toate aceste miscari, extrem de variate, dar la fel de semnificative, provin in acelasi timp dintr-o psihologie, dintr-o cosmologie si dintr-un simbolism ce unesc materia si spiritul, corpul si psihicul, intr-o aceeasi dinamica ritmata, ca manifestari ale unei aceleiasi energii Este sigur ca ritmica repetitiva a gesturilor si cuvintelor, cu efectele sale psihologice de hipnoza, de halucinatii sau extaze, era cunoscuta de maestrii sufi Conceptia adiacenta unor astfel de practici, de origine hindusa, va fi introdusa in devotiunea musulmana atunci cand malurile indusului au fost atinse, incepand cu sec al Viii-lea, de trupele islamului Oricare ar fi fost influentele asupra practicii si doctrinei sale, pe care sufismul le-a suferit de-a lungul secolelor si in diverse regiuni, el ramane inainte de toate o experienta interioara centrata asupra lui Dumnezeu si in chiar viata unora dintre adeptii sai se vor vedea conturate mai bine fetele sale multiple, mai inainte de a incerca analiza experientei, de la prolegomene pana la desavarsirea sa CAPiTOLUL ii Expansiune: precursori si fondatori Trasaturile principale ale unui sufism, unitar si divers, se desprind, inca din primele secole ale hegirei, din viata insasi a ascetilor si misticilor musulmani Noii vointe de putere care se afirma odata cu rapidele cuceriri ale islamului, unui respect cu totul exterior al literei, cultului si regulilor coranice, ei opun exigentele unei transformari interioare printr-o totala convertire spirituala iata cateva portrete ale acestor "sfinti" alesi pentru influenta lor, dintre zeci de altii, si despuiati, pe cat este de posibil, de aureola de legenda cu care hagiografii i-au gratificat Lectiile sufismului se dau mai intai prin comportamentul adeptilor sai 1 Primii marturisitori — Putin dupa moartea Profetului (632) se contureaza singulara si marea figura a unui Abou Dharr Ghifari A trait la Damasc dupa 634 si a murit in exil, intemnitat, in anul 652, la Rabadhah, aproape de Medina El propovaduia ascetismul, postul, continenta, retragerea spirituala intr-o moschee, intelepciunea interioara Chiar si in fata puternicului Mu’awwiyah (m 680), care va deveni primul calif umayyad, el infiera cupiditatea bogatilor, ipocrizia si minciunile politicienilor, uzurparea drepturilor lui Alt la califat Cu aceasta morala la incidenta sociala si politica, fondata inca in intregime pe Coran, cu aceasta chemare la acte care sa autentifice credinta, cu exilul si detentia sa, Abou Dharr prefigureaza deja pe viitorii maestri sufiti in acelasi mediu si in aceeasi epoca, Hodhyfahibn Hosayl al Yaman (m 657) insista si el asupra obligatiilor practice ale credintei, desi cuceritorii imbogatiti iau in deradere preceptele coranice si se multumesc sa-si proclame credinta in Allāh Distinctia sa intre diferitele stari ale inimii va fi adesea reluata mai tarziu: "inima dezgolita a credinciosului care ramane pura precum o flacara, inima necircumcisa a necredinciosului luata in invelisul sau, inima deformata a ipocritului, inima lucioasa (sau alunecoasa) a pacatosului nestatornic" El crede ca sfarsitul timpurilor este iminent si vede in suferinta un semn al iubirii lui Dumnezeu Chiar daca nu cheama la revolta impotriva nedreptatii, el o denunta si se desolidarizeaza de ea fatis Dar el va dori intotdeauna sa salveze unitatea comunitatii musulmane imran-ibn Rosayn Khosa-i (m 672) marcheaza un nou progres pe calea sufismului inalt functionar de justitie la Basrah, el demisioneaza ca urmare a unei greseli involuntare, desi va despagubi, de altfel, victima Bolnav si cazut la pat, el isi dedica lui Dumnezeu ultimii treizeci de ani ai vietii, pe care o petrece in resemnare si suferinta, in rugaciune, meditatie si invatare El se simtea vizitat de ingeri A avut printre discipolii sai pe Hasan Basri Cu acesti precursori, obtinem primele verigi ale lantului care leaga pe sufiti de Profet si de tovarasii sai 2 Hasan Basri, ofiterul convertit (643 - 728) — Prima figura care se detaseaza cu claritate ca cea a unui maestru al viitorului sufism este cea a lui Hasan Basri S-a nascut probabil la Medina, in 643, dintr-un sclav si o servitoare Parintii sai si-au insotit stapanii la Basrah, unde el a fost crescut Este epoca marilor rivalitati dintre tovarasii Profetului pentru suprematia califatului in tinerete, Basri stie sa pastreze o atitudine de neutralitate intre treizeci si patruzeci de ani, el participa la razboiul sfant (jihad1) in Afghanistan Revenit la Basrah, in 682, dupa ce s-a distins in lupte, Hasan Basri este numit secretar al guvernatorului din Khorassan El participa la organizarea acestei provincii colonizate, precum si la cea a Farsului indrazneste sa formuleze un protest impotriva urcarii la califat a fiului lui Mu’awiyah, Yasid i De asemenea, vreme de douazeci de ani s-a amestecat in viata politica Dar revine de pe pozitiile extremiste impotriva abuzurilor puterii la o oarecare moderatie si refuza sa se asocieze unei insurectii Suspectat si cautat de politie, trebuie sa fuga si sa se ascunda La venirea lui Omar ii, este numit cadiu (judecator) de Basrah Demisioneaza si denunta cu vigoare excesele politicii antisiriene a califului2 Militar, judecator, inalt functionar, el a fost in acelasi timp un ascet, un ganditor si un orator Doctrina politica sunnita - el fiind primul care o elaboreaza, pentru a incerca remedierea crizei succesiunii califilor il conduce, stranie logica, pe calea misticismului Comunitatea musulmana (Ultima) nu-si va pastra unitatea, considera el, decat prin supunere in fata lui Dumnezeu, de la care vine intreaga putere si care si-a exprimat vointa in Coran Trebuie deci sa te supui reprezentantilor puterii, in masura in care ordinele lor respecta credinta islamica, si indiferent care ar fi virtutile sau viciile lor personale El se tine, cu fermitate, in intreaga sa viata, de aceste principii: nicio concesie a constiintei in fata greselii, care trebuie denuntata; dar nicio revolta impotriva puterii sustinuta de Dumnezeu si de care trebuie sa se asculte Aceasta atitudine blanda si curajoasa, complexa, deloc servila, a fost rau inteleasa: el a fost acuzat de oportunism si de duplicitate, de complicitate, de rebeliune sau de servilism Nu violenta, spune el, este cea care va triumfa asupra nedreptatii si cruzimii, ci penitenta, care va convinge pe Dumnezeu sa ne elibereze de aceste rele3 "Trebuie sa iubim, va spune intr-un comentariu la Coran (42, 22) pe oricine se apropie de Dumnezeu, supunandu-i-se" si daca Profetul este un model, pe care orice credincios trebuie sa-l imite, aceasta se datoreaza tocmai faptului ca el este prototipul supunerii fata de Dumnezeu El exprima indeosebi ceea ce va fi speranta sufita: posibilitatea de a contempla esenta divina Acesta a fost privilegiul lui Muhammad, in timpul ascensiunii sale nocturne; de asemenea va fi acela al alesilor: "Daca credinciosii s-ar gandi ca in cealalta viata nu-l vor vedea pe Dumnezeu, atunci inimile lor, in aceasta lume, se vor nimici de suparare" Calea sa este cea a unei "meditatii dinamice" (L Massignon), metoda care este temelia intregii mistici: realizarea cunoasterii prin viata Nu este suficient sa stii, trebuie sa traiesti Cuvantul este de asemenea Actiune A-ti asimila preceptele inseamna a te asimila preceptelor intreaga exegeza mistica are la baza aceasta metoda bine aplicata a meditatiei dinamice Exista un alt principiu al sufismului care se discerne deja la Hasan Basri Chiar daca ramane foarte fidel practicarii ritualurilor de cult, el considera ca nu gestul exterior este cel care le confera valoare ci intentia este cea care primeaza: "intentia este mai eficace decat opera" Dar ar insemna sa se abuzeze de aceasta axioma si sa i se falsifice sensul in cazul in care s-ar neglija opera intentia este importanta intr-adevar, dar, fara opera, ea este lipsita de fundament El accentueaza spiritualizarea gestului si a literei prin aceasta intentionalitate cu totul interioara si insufletitoare Atent la experienta profunda a dorintei sale, si om al dorintei de Dumnezeu, el atribuie lui Dumnezeu aceste cuvinte: "el Ma doreste si Eu il doresc si atunci cand el Ma doreste si cand Eu il doresc, ridic valurile dintre Mine si el" (trad L Massignon) Axa sufismului este aceasta: dorinta de Dumnezeu Adevaratii spirituali au facut din Hasan Basri "patriarhul misticii islamice", comparandu-l cu Abraham, care a fost patriarhul credintei monoteiste 3 Raba a, Maria-Magdalena a islamului (721 - 801) — Femeie extraordinara, ale carei cateva trasaturi arzatoare ne amintesc, intr-un alt registru, de Maria Magdalena a Evangheliilor Sclava, apoi eliberata, cantareata din flaut, Rabi a pare a fi dus mai intai viata unei curtezane Nu se stie la ce varsta, nici sub ce influenta, ea s-a convertit in acest oras, Basrah, pe care-l bucurase cu muzica, cantecele si dansurile sale, ea a inceput sa traiasca in rugaciune si meditatie, zi si noapte Se considera ca e asistata de ingeri Ea a compus cantece de iubire, inchinate lui Dumnezeu, dar din care nu s-au mai pastrat decat cateva fragmente Chiar si dupa moartea sa, nu a incetat sa fie venerata ca o sfanta Ea este cea care introduce in sufism cantarea iubirii divine: "Ew Te iubesc in doua feluri de iubire, iubire (interesata) de fericirea mea si iubire (perfecta, dorinta de a Te oferi aceluia) de care Tu esti vrednic! Cat despre aceasta iubire a fericirii mele, e aceea ca nu ma ocup Decat sa ma gandesc la Tine, si la nimeni altcineva Cat despre cealalta iubire a (Bunatatii tale), de care esti vrednic Este (dorinta mea) de a-ti vedea valurile cazute, si de a Te vedea! Nicio glorie pentru mine, in una sau in cealalta (iubire) Ah, nu! Ci slava tie, pentru aceasta ca si pentru cealalta" Acest poem despre cele doua iubiri a ghidat nenumarati mistici si a suscitat nesfarsite comentarii Pacatoasa convertita rezolva o antiteza care va deveni clasica Dragostea pura si dezinteresata fata de Dumnezeu nu exclude cealalta dragoste, cea care cauta fericirea personala, o fericire deopotriva a daruirii 30 si a posesiunii; dar misticul, intr-atat il iubeste pe Dumnezeul sau, incat nu gaseste expresie suficient de puternica pentru a-si exprima iubirea, decat afirmandu-si totala renuntare pentru fiinta iubita, uitarea totala de sine pentru a nu-l iubi decat pe Dumnezeu "Ah! daca moartea ar putea sa-ti spuna iubirea mea, cum as vrea sa mor!" O astfel de dispozitie, sentimentul unui abis intre infinitul iubirii simtite si limitele iubirii exprimate, ii impingea pe cativa mistici crestini la aceste declaratii paradoxale, pana la contradictie: "Mai degraba infernul decat sa nu Te iubesc!" Limbajul izbucneste sub explozia unei asemenea forte, a unei asemenea dorinte de a se oferi Contradictia cuvintelor pune in evidenta caracterul suprauman, inexplicabil, al acestei iubiri Numai viziunea fata in fata, in goliciunea fara fard si fara apretare, viziunea absorbanta a iubitului poate satisface o asemenea pasiune il iubesc pentru El-insusi, pentru Frumusetea si pentru Slava Sa, si nu pentru mine, d numai si numai pentru El Aceasta lectie a cantaretei Rabfa va domina intreaga istorie a sufismului 4 Dhu’l Nun, vizionarul Paradisului (796 - 856) — Dhu’l Nun Misri (omul cu pestele) s-a nascut la ikhmam, in Egiptul de Sus A fost initiat in mistica la Cairo, de un maestru, Sa doun A calatorit mult, in special in Siria, unde a vizitat sihastriile, a facut de asemenea pelerinajul la Mekka De pretutindeni, a adunat marturii despre sfinti, anecdote, invataturi, sentinte, poezii Este un personaj inca enigmatic i se atribuie opuscule alchimice si cabalistice, precum si descifrarea hieroglifelor gravate sau pictate pe templele egiptene Marginindu-ne la cugetarile sale, care starneau admiratia sufitilor din Bagdad, descoperim in el un adept al iubirii divine Este primul care preda despre concertul spiritual, sama El descrie in termeni inflacarati viziunile sale paradiziace Bucuriile Paradisului sunt eterne: "Numai acela revine, care nu si-a terminat drumul: niciunul dintre cei care au ajuns la uniune nu s-a intors" El dezvolta de asemenea, cu somptuozitate, itinerariul mistic, din etapa in etapa, din stare in stare, si acest "Urcus al Carmelului", avant la lettre, va ramane un model pentru teoreticienii viitori Totusi, Massignon denunta la misticul egiptean, si nu fara motiv, "o exagerare periculoasa, iubirea bucuriei mistice pentru ea insasi" Acest mare poet al extazului a trebuit sa faca dovada de multa iscusinta in fata judecatorilor sai pentru a scapa de condamnarea lor Mormantul sau, la Karafa, este una dintre etapele acestui cerc al pelerinajelor pe care il parcurg "martirii Dorintei", pentru a se lasa patrunsi de influenta maestrilor sufiti si pentru a urca in regatul dreptatii si al iubirii 5 ibn Adham, primul mistic musulman din iran (716 - 777) — Focarele de viata mistica se inmulteau, pe masura ce cuceririle se intindeau si se consolidau Ele au atins, in nord-estul iranului, Khorassanul, in a doua jumatate a secolului ii al hegirei Colonistii arabi veniti din irak vor aduce cu ei asceti din Basrah Ei au raspandit doctrine deja verificate, referitoare la meritele contemplatiei, caintei si a iubirii divine Unul dintre ei, ibraham ibn Adham, este "primul mistic musulman cunoscut" al regiunii Biografia sa ramane foarte obscura S-ar fi nascut la Bakr, la inceputul celui de-al ii-lea secol al hegirei Era un mare senior feudal Ar fi fost initiat in mod direct de catre misteriosul Khidr (vezi cap iV) Convorbiri directe cu Dumnezeu in timpul viziunilor sale, aceasta uniune a inimii lui Dumnezeu cu inima omului, aceasta speranta a viziunii in care orice val dispare, o stare mistica declarata superioara celei a Profetului, si nu a trebuit mai mult pentru a-si atrage trasnetul ibn Adham a fost exilat in Siria, unde a si murit O suta cincizeci de ani mai tarziu, aceasta doctrina, propovaduita si traita de un Hallaj, il va conduce pe acesta la supliciul pe cruce Discipolii khorassieni ai lui ibn Adham vor dezvolta invatatura acestuia in sensul unui abandon total si permanent in mainile lui Dumnezeu Ei inclinau sa nege valoarea actelor umane, a efortului, a dorintei si a dobandirii virtutilor Trebuie sa se astepte totul de la Dumnezeu, fiecare trebuie sa se puna intr-o stare de cersire si de disponibilitate fata de El Dusa la extrem, aceasta doctrina a abandonului absolut risca sa conduca la o anumita indiferenta morala, precum, de exemplu, in cazul pietismului spaniol si francez de mai tarziu Mentinuta intr-o anumita masura, ea a caracterizat scoala ascetica din Khorassan 6 ibn Karram, fondator al unei ilustre confrerii spirituale (806 - 868) — ibn Karram, unul din maestrii care au exercitat cea mai durabila influenta, s-a nascut in Sijistan, in Afghanistan, in sud-estul Khorassanului, regiune cunoscuta prin celebra statiune din Kandahar Ca toti cei care se aflau in cautarea unui maestru, el calatorea mult Pe la varsta de patruzeci de ani, face pelerinajul la Mekka, unde petrece cinci ani Dupa ce a trecut prin ierusalim, el se intoarce in tara sa natala, isi vinde toate bunurile si incepe sa predice El postea, se trezea noaptea pentru a se ruga, se umilea in fata lui Dumnezeu, medita asupra Coranului si isi petrecea timpul cu ganduri si practici pioase Spusele sale, toate patrunse de surele coranice, nu erau o simpla repetitie a textului sacru; ele il prelungeau, urmand metodele interpretarii esoterice, dar purtau, in acelasi timp, amprentele experientei sale, aveau accentul traitului, lasau sa treaca putin din ceea ce se numea inspiratie particulara (ilham) intr-o comunitate a traditiilor si cutumelor pastrate in mod strict, tot ceea ce este intrucatva singular devine repede suspect ibn Kharram este expulzat din Sijistan; ajuns in Khorassan el este inchis, apoi expediat la granitele militare ale Siriei Revenit la Nishapotr, este intemnitat din nou La capatul a opt ani, dupa o viata de temnita petrecuta in piosenie, este eliberat de catre emir Merge la ierusalim, unde isi va reincepe predicarea publica Moare patru ani mai tarziu in jurul mormantului sau, aproape de poarta spre Jericho, discipolii sai vor construi o manastire, care devine leaganul ordinului cersetor si invatator al Karramiyah Ei au fondat primele colegii musulmane de invatamant superior (medersas), din care vor aparea mai tarziu universitatile4 Aceste scoli au dainuit trei secole, dupa care ele au fost distruse de persecutii Dar de aici aveau sa porneasca numerosi misionari care au islamizat populatiile de la est de Khorassan si Afghanistan, pana la malurile indusului ibn Karram se dovedeste a fi, deopotriva, teolog scolastic si mistic El recurge la ratiune pentru a ordona formele de credinta si preceptele moralitatii, imprumuta cuvinte straine de araba si persana, inventeaza cuvinte noi si un vocabular, care va starni mai intai batjocura Doctorilor, dar care pe urma va trece in posteritate ca un vehicul precis si pretios al cunoasterii Dar acest exercitiu al inteligentei se insoteste la el cu o preocupare de verificare experimentala sau, mai precis, cu vointa de a-si pune de acord gandirea, inima si actele sale Nu este suficient sa crezi, sa stii, ci trebuie sa aderi la aceasta credinta din tot sufletul, sa iubesti si sa actionezi ca atare Astfel fiinta in intregul ei este unificata de traditia traita Aceasta realizare de sine se opereaza sub influenta gratiei divine, care inspira si penetreaza toata aceasta viata 7 Mohasibi, maestrul scolii din Bagdad (781 - 857) — Bagdadul avea sa devina centrul misticismului sufi Ermitii traiau izolati in colibele lor de pe colinele din imprejurimi Centrele religioase atrageau spre noua capitala mistici din toate regiunile Poeti, compilatori de cugetari, cucernici, in ciuda divergentelor dintre scolile lor, faceau cunoscut sufismul in cercuri largite atat la curte cat si publicului popular al moscheilor O intreaga literatura, ba chiar "veritabile enciclopedii" se raspandeau, radiind din irak inspre intreg islamul Prima figura dominanta a acestor cercuri este cea a lui Mohasibi ("cel care se exerseaza in examenul de constiinta") - Dintr-un trib beduin, el s-a nascut la Basrah, spre 781 Venit de tanar la Bagdad, moare in aceasta capitala in 857 Urmeaza invatatura diferitilor maestri, mai inainte de a se converti la viata mistica Cu toate ca respecta traditiile, cautarea unei perfectionari interioare si folosirea conceptelor filosofice il fac suspect in 842, invatatura sa este interzisa de reactia sunnita El lasa totusi o importanta opera scrisa, impanzita cu citate din maestrii sai, care altminteri ar fi ramas necunoscuti, si bogata in notari personale Una dintre lucrarile sale (Kitan al Wasaya) debuteaza printr-un fel de itinerariu filosofic, redactat pe tonul unui jurnal intim, care va inspira numerosi imitatori El observa mai intai ca Comunitatea islamica este divizata "in aproximativ saizeci si sase de secte" Se recunoaste aici cifra care, la semiti, semnifica indefinitul, nenumaratul in cautarea unui ghid sigur, se intoarce spre cei a caror viata se acorda cel mai bine cu ideile si regulile proclamate Este astfel condus spre sufism El isi descrie convertirea, trasand cel mai precis portret al sufitilor din Bagdad, din aceasta prima jumatate a secolului iii al hegirei "iubirea lui Dumnezeu, precizeaza el, este pentru ei la originea credintei lor si a propriei lor iubiri de Dumnezeu Viata lor sfanta este rodul unei iubiri care le-a precedat in existenta Daca El ii atrage la Sine, impreuna cu creatia, la randul lor il atrag spre ei si spre creatie, prin aceasta iubire care ii uneste Credinciosii sai trebuie asadar sa se comporte cu ceilalti oameni precum El s-a comportat fata de ei, cu totii fiind antrenati, prin aceeasi lege a iubirii, inspre aceeasi unitate" S-ar credea auzite ecourile Predicii de pe Munte in aceste cuvinte ale lui Mohasibi: "O voi, toti martori ai mei! Pe cel care vine la voi bolnav, pentru ca nu m-a gasit, vindecati-l; fugar, pentru ca se fereste de slujirea mea, aduceti-l inapoi; uitator al consolarilor si gratiilor mele, reamintiti-le; fara indoiala, as fi pentru voi cel mai bun vindecator, caci eu sunt bland, si cel care este bland nu-si ia ca slujitori decat pe cei care sunt blanzi" (tradus de L Massignon) El lupta impotriva viciilor pe care uimitoarele victorii le provocasera printre conducatorii islamului, impotriva luxului si dezmatului, acumularii de bogatii si a nedreptatilor, a gloriei desarte, petrecerilor si tuturor mondenitatilor celor mari, a fastului stralucitor, cu cortegiul sau ascuns de pacate in urma actiunii si predicarii vehemente ale lui Mohabisi s-au reintarit cateva interdictii, precum interzicerea vinului si a tuturor bauturilor alcoolice, a vesmintelor de matase si a reprezentarilor de fiinte vii Ceea ce va confirma Mohasibi, este acordul care trebuie cautat si realizat dintre credinta, ratiune si iubire: Dumnezeu, intaiul slujit si principiu al intregii iubiri; inteligenta in cautarea dorintei si acordandu-i atentie si intentie; examenul constiintei controland actele cotidiene; iubirea insufletind ritualurile Aceasta unitate interioara se obtine printr-o educatie metodica si graduala, iar Mohasibi ii analizeaza etapele cu multa finete psihologica Sub impulsul constant al iubirii lui Dumnezeu, sufitul se alatura procesiunii sfintilor care se indreapta spre viziunea Esentei divine 8 Bistami, sau betia de Dumnezeu (800 - 874) — Abu Yazid Tayfur Bistami este numit "superiorul", sau Bayazid; un alt Tayfur Bistami va primi mai tarziu numele de "minor" Este primul considerat drept initiatorul acestui sufism iranian, pe care Louis Massignon il vedea colorat de panteism, pentru ca Bistami avea sa spuna: "Eu sunt cel care iubeste si cel pe care il iubesc", parand a elimina prin aceste cuvinte distinctia dintre Creator si creatura La drept vorbind insa, astfel de expresii sunt obisnuite in limbaj mistic, si ele nu implica in mod necesar panteismul Cu toate ca a jucat un rol eminent in istoria sufismului, biografia sa ramane cvasinecunoscuta Se pare ca preda dreptul musulman pana cand se consacra exclusiv demersului contemplativ Nu i se cunoaste nici maestrul, nici comunitatea, dar el pare informat de intreaga gandire mistica Nu a scris nimic Discipolii sai au strans cugetarile sale, dar nu au format o scoala decat la un secol dupa moartea sa Asadar legendele se vor inmulti rapid; Attar le-a grupat fara prea mult discernamant Bistami se considera ca un fel de antiteza, in raport cu blandetea unui Karram El trece la extreme, nu este de loc omul jumatatilor de masura O marturiseste intreaga sa carte de cugetari: "intr-atat l-am iubit pe Dumnezeu, pe cat mi-am urat eul si intr-atat am urat lumea, pe cat am iubit ascultarea de Dumnezeu" Cu o vointa implacabila impotriva propriei persoane, cu o luciditate transanta, el se decapeaza, se "descuameaza", nu doar de intreaga mizerie, ci de tot ceea ce ar putea constitui eul sau Creatura trebuie sa se anihileze in fata Creatorului Calea sa este cea a "esentialitatii", care merge pana acolo incat sa nu admita decat numai existenta lui Dumnezeu Se intelege ca aceasta atitudine ar fi putut fi luata in cazul unei profesiuni de credinta moniste: o singura fiinta exista Dar, pentru Bistami, ea tinde doar sa puna in relief transcendenta absolut incomparabila a lui Dumnezeu unic, si nu confundarea fiintei create cu increatul Dimpotriva, el afirma prin infinitul umilintei sale neantul creaturii si plenitudinea Creatorului Este un dualism, in care unul dintre termeni tinde spre zero, in vreme ce celalalt este absolut infinit "Dumnezeu a cercetat, spune el, toate constiintele din univers, si a vazut ca ele erau lipsite de El, in afara de a mea, unde El se vede in plenitudine" Total locuit de Dumnezeu, avand constiinta de a nu exista decat prin El, Bistami va sustine afirmatii provocatoare: "Mai mult valoreaza pentru tine, spune unui discipol, sa ma vezi o singura data decat sa vezi pe Dumnezeu de o mie de ori!" Astfel de fraze sunt de inteles, din punctul sau de vedere Cel care pretinde de a-l fi vazut pe Dumnezeu de o mie de ori, nu ar fi vazut niciodata decat o imagine a lui Dumnezeu construita de el insusi; or, a-l vedea pe Bistami, chiar si numai o data, adica asa cum el este aneantizat in Dumnezeu, inseamna o situare cu adevarat pe calea viziunii lui Dumnezeu Sa percepi pe Dumnezeu prin aceasta eclipsare a omului valoreaza, intr-adevar, de o mie de ori mai mult decat sa-ti imaginezi ca L-ai vazut prin fantasmele creatiei intr-atat se simtea de aneantizat in sine insusi si invadat de Dumnezeu incat mai afirma: "Eu sunt Stapanul vostru suprem! Eu sunt tronul lui Dumnezeu! Slava Mie! Slava Mie! Caci gloria Mea este mare!" Se povesteste ca spuse teopatice (proferate punandu-se in locul lui Dumnezeu si punandu-le pe buzele lui Dumnezeu) ieseau din gura sa, atunci cand se gasea in extaz; dar se arata consternat si tulburat, cand, revenit la sine, i se aduceau la cunostinta5 Daca a fost alungat din orasul natal de mai multe ori, aceasta nu se datoreaza numai interjectiilor de acest fel care indemnau la sacrilegiu, la fanfaronada, la nebunie, ci si pentru ca isi atribuia o calatorie celesta (mi-raj) comparabila cu ascensiunea nocturna a Profetului6 Aceasta viziune fulguranta, asa cum el ne-a descris-o, necesita o interpretare delicata si complexa, care este imposibil de dezvoltat aici Sa spunem numai ca cu cat viziunea este mai luminoasa, cu atat textul care pretinde a o traduce este mai obscur7 Caci cuvintele nu sunt decat instrumente pentru orbi, in asteptarea iluminarii sau cu functie pregatitoare, incercand sa o evoce, Bistami ar fi scris: "Totul este desertaciune" S-ar parea de asemenea ca extazul sau a prezentat un caracter prea pur intelectual Singura iubirea realizeaza uniunea Dar o iubire doar cu Dumnezeu! Cum sa crezi in ea fara sa nu-ti fie teama! Evidenta fulgeratoare a unitatii divine, de care Bistami a fost intr-adevar atins, nu-l condusese la aceasta uniune, din lipsa iubirii, din lipsa credintei in dragoste Era prea preocupat de sine, de fiinta sa de creatura, in care proclama neantul Aneantizarea sa nu avea insa valoare de dar, de proiectie spre Celalalt Calea sa mistica tinea mai mult de reactia impotriva facilitatilor karrameene decat de elanul spontan al unei iubiri El a contat pe sine pentru a se distruge, dar nu a contat indeajuns pe Dumnezeu pentru a se construi Chiar daca n-a indraznit sa se lanseze in aventura iubirii divine, trebuie totusi sa i se faca aceasta dreptate recunoscand ca a iubit oamenii si ca, in cautarea sa, nu a fost deloc egoist El a vrut sa se roage pentru toti oamenii, nu numai pentru coreligionarii sai musulmani S-a rugat pentru Adam "care a vandut Prezenta pentru o imbucatura"; s-a rugat pentru evrei: "iarta-le lor" S-a rugat pentru toti cei damnati: "Luati-ma pe mine pentru rascumpararea lor!" El ramane in istoria misticismului ca unul dintre acei giganti, in raport cu care, ceilalti mistici, precum Hallaj, vor fi fericiti sa se defineasca 9 Tostari, simtirea prezentei lui Dumnezeu (818 - 896) — Tostari isi trage numele de la locul sau de nastere, Tostar (Ahwaz), oras din Khuzist in, in iran, care-si datora prosperitatea culturii trestiei de zahar, la inceputul dinastiei Abbasizilor, dar care a cazut in declin incepand cu secolul al iX-lea Aici, intr-un mediu puternic islamizat si cultivat, s-a nascut Abou Muhammad Sahl ibn Tostari Rafi; in 873 el a fost exilat la Basrah, unde isi continua propovaduirea si unde a murit Ascet energic, disciplinat, instruit, el a elaborat o doctrina, mai mult morala decat speculativa, care a exercitat o mare influenta si care i-a atras numerosi discipoli Era adeptul credintei traditionale a sunnitilor, asa cum rezulta ea din Coran si din hadath Totusi, contrar opiniei comune, el propovaduia supravietuirea personala a sufletului dupa moarte Spre deosebire de teologii epocii sale, si in special de Trimidhi, el nu recurge la dialectica pentru a-si explica credinta Ceea ce conteaza in ochii sai este trairea acesteia inca din prima copilarie, credinciosul trebuie sa se obisnuiasca sa traiasca in prezenta lui Dumnezeu Certitudinea prezentei divine, in loc sa antreneze un abandon pietist in fata vointei lui Dumnezeu, trebuie, dimpotriva, sa stimuleze efortul uman (ijtihad) Chiar daca o "atingere divina" (hol) este cea care il impulsioneaza, omul trebuie totusi sa se conformeze normelor printr-un efort personal Acest efort il va pune, sub permanenta supraveghere a gratiei divine, in masura sa se perfectioneze intotdeauna mai mult Acest sentiment al prezentei lui Dumnezeu, efortul si penitenta care caracterizau atitudinea sa religioasa, trebuiau sa conduca, in conceptia sa, la un fel de participare a esentei divine in timpul starilor mistice, a viziunilor sau a revelatiilor, extaticul trebuia sa se detaseze de imagini, cuvinte, sentimente, de sine, de proslavirile divine insesi, pentru a-si concentra atentia doar asupra lui Dumnezeu intr-un act de pura adoratie El nu putea sa defineasca acest act, dar il experimentase si intuise intr-o anumita masura Mai tarziu, indeosebi odata cu Hallaj, care a fost unul din discipolii sai, aceasta intuitie se va concretiza intr-o doctrina si o practica a uniunii permanente cu Dumnezeu Hallaj era in serviciul sau, la Tostar, cand maestrul a fost exilat la Basrah, unde el l-a urmat (873 - 875) Traditia sufita a pastrat de la Tostari, dintr-o disciplina ascetica si morala stricta, savoarea efortului personal si a penitentei, simtirea prezentei lui Dumnezeu, certitudinea intaietatii experientei mistice asupra oricarei alte cunoasteri Viziunea lui Dumnezeu, in ziua Judecatii, trebuia sa recompenseze pe toti credinciosii si Satan insusi ar fi iertat 10 Jonayd, fidelitatea fata de angajamentul primordial — Jonayd este una dintre figurile cele mai marcante in istoria primelor secole ale sufismului Fusese elevul celor mai mari jurisconsulti si teologi din Bagdad, unde moare in 911 Tot acolo a primit invatatura mai multor maestri sufi Predomina la el o prudenta intru totul umana asupra rigorilor ascetismului si a riscurilor gandirii Spre sfarsitul vietii, dupa cateva procese rasunatoare impotriva sufitilor, a abandonat invatamantul spiritual pentru a se concentra asupra dreptului Era mai putin periculos Dar, mai inainte ca lucrurile sa se strice, el a fost, vreme de optsprezece ani, maestrul principal, initiatorul doctrinal al lui Hallaj Cu toate ca preda la el acasa si nu conducea o comunitate, purta roba de lana a sufitilor Era un om de o foarte vasta cultura, care se intindea nu doar la doctorii islamului, ci si la bogata literatura siriaca in centrul gandirii sale se plaseaza principiul coranic al Conventiei (mithaq) Este o idee foarte complexa, care o aminteste pe cea a Legamantului, familiara in Biblie, acea a unui pact intre Dumnezeu si credinciosii sai Dar pactul se aprofundeaza aici in sensul unei predestinari eterne si, in replica, a unui angajament personal Aceasta doctrina se va regasi in toata istoria sufismului Ea se inradacineaza in cateva versete, de un stil simbolic si destul de obscur din Coran (7, 172; 57, 8) Acest mithaq (conventie, pact primordial) se prezinta "in ochii misticilor", spune G C Anawati, "ca o declaratie de dragoste anticipata facuta lui Dumnezeu, de catre cei dintai din rasa adamica in numele nostru, al tuturor Pentru a regasi in noi aceasta acceptare a vointei divine, trebuie o munca profunda de purificare, o detasare de facultatile noastre, cu scopul de a atinge anihilarea (fana) in Cel la care ne gandim Aceasta stare finala a transfigurarii noastre reprezinta pentru Jonayd reintoarcerea la originea noastra, accesul la viata primordiala in care iubirea produce prin permutare cu calitatile iubitorului o penetrare a calitatilor iubitului" intreaga asceza vizeaza deci sa indeparteze ceea ce ar deturna de la aceasta fidelitate fata de angajamentul primordial, singura capabila sa raspunda iubirii Creatorului si sa conduca la aceasta cunoastere iubitoare a lui Dumnezeu, care este scopul intregii existente individul trebuie sa aneantizeze ceea ce il va distinge de ideea eterna conceputa de Dumnezeu in ziua Conventiei pentru fiecare din cei predestinati Dureroasa si drastica doctrina, care va plana asupra intregii gandiri sufite Ea va inspira vieti de mortificari fizice, morale, mentale, o "aneantizare graduala si metodica", pana la identificarea cu ideea divina primordiala Se ghiceste ce putea sa declanseze o astfel de invatatura la un tanar de douazeci de ani precum Hallaj, pasionat, patruns de credinta si inaltat prin iubire "Cel viu, spunea adesea Jonayd, este cel a carui viata se bazeaza pe cea a Creatorului sau, nu cel la care ea se bazeaza pe subzistenta formei sale corporale; asa incat realitatea vietii inseamna moartea sa, de vreme ce moartea sa inseamna accesul la nivelul vietii primordiale" (traducere de L Massignon) O astfel de interpretare a Coranului indeamna la a nu mai cauta realizarea de sine decat in identificarea cu ideea divina, care trece prin moartea fizica, asteptand invierea La toti sufitii se va regasi doctrina si exigenta anihilarii (fana) 8 De la consimtirea fata de vointa divina (Conventie) la aneantizarea eului (fana), de la epuizarea starii de creatura pana la transfigurarea in eternitatea divina, iata care este itinerariul mistic propus de Jonayd Unul din discipolii sai, abou Bakr Chibli (861 - 945), proclama ca "aneantizarea" sa in Dumnezeu il facea liber: "Clipa mea s-a eternizat Tu ni-ai nimicit in Tine Am devenit eliberat de toate" 11 Hallaj, martirul torturat (858 - 922) — Aceasta figura, dintre cele mai eminente ale istoriei spirituale a umanitatii, a starnit numeroase discutii Mistic pur sau renegat si revolutionar? Aparator statornic al credintei sale si a uniunii sale cu Dumnezeu, pana la tortura si moarte, n-a fost el oare numit "Christosul islamului"? Ca in cazul majoritatii sufitilor, viata sa are o insemnatate tot atat de mare ca si spusele sale Abd Allāh al Hasayn ibn Mansour, supranumit mai tarziu "daracitorul", al-Hallaj, s-a nascut in iran, catre anul 858, dintr-o familie de origine araba, stabilita in Fars ca urmare a cuceririlor Vine cu ea in irak si, la saisprezece ani, isi incepe initierea in sufism la scoala lui Tostari (818 - 896) Doi ani mai tarziu il gasim in Bagdad, capitala efervescenta, focar de conflicte politice si religioase, in special intre sunniti (traditionalisti, partizani ai insotitorilor Profetului) si si iti (partizani ai lui Alt, ginerele lui Muhammad, si ai descendentei sale) El se roaga, mediteaza, de preferinta intr-un cimitir, urmeaza scoala diferitilor maestri si primeste la douazeci de ani investitura din mainile lui Jonayd, pe langa care va ramane optsprezece ani impreuna cu sotia si probabil, cu primul sau copil, el face, spre 895, pelerinajul ritual la Mekka, unde se dedica unei riguroase asceze Un an mai tarziu, revine la Bagdad, in preajma lui Jonayd intre ei apare un dezacord ca urmare a unei discutii asupra gratiei si virtutii al caror concurs ii apare discipolului ca indispensabil Maestrul il acuza de infumurare Se despart Hallaj pleaca la Tostar unde studiaza, se roaga si mediteaza vreme de doi ani Rupe relatiile cu mediile sufite, care nu-l inteleg si ii critica gandirea si actiunile El incepe atunci sa predice direct multimilor, cu un succes tot mai mare Dar trebuie sa plece de acolo si, vreme de cinci ani, parcurge ca misionar iranul, de la nord la sud Viziunea sa clarvazatoare a inimii auditorilor sai ii aduce renumele, care va trece in posteritate, de "daracitor al constiintelor", al-Hallaj Este suspectat de intelegere secreta cu miscari de disidenta, deopotriva heterodoxe, revolutionare si rationaliste, precum, de exemplu, qarmatii9 El se va apara intotdeauna impotriva acestor confuzii Sub similitudinile verbale ale discursurilor de eliberare, ceea ce preconizeaza el de fapt este iubirea lui Dumnezeu, pana la extazul transfigurator Calea mistica pe care o indica auditorilor sai cuprinde toate practicile traditionale ale caintei, penitentei, rugaciunii, dar cu tot elanul sincer al inimii si cu indepartarea de aceasta lume a iluziilor El descrie perspectivele eshatologice, care sustin asteptarea acelei "lumini stralucitoare" promise de Dumnezeu celor care raspund iubirii sale El nu-si foloseste darurile de taumaturg decat pentru a-si acredita misiunea Continua sa studieze, sa se instruiasca, sa scrie; nu se abate niciodata de la austeritatea cea mai stricta, nici de la sentimentul prezentei lui Dumnezeu in sine insusi, in care el tinde sa-si resoarba propria sa fiinta isi petrece anii ’902 - 903 la Bagdad, impreuna cu sotia si cu cei doi fii Prietenii si discipolii care se reunisera in numar mare in jurul sau, se indeparteaza discret, nelinistiti de agitatiile si amenintarile ce se aratau la orizont El face un al doilea pelerinaj la Mekka Dupa reintoarcerea sa, ramane putin la Bagdad si pleaca sa-si predice credinta in iran, Turkestan, Kasmir, in China de Sud-Vest Renumele sau nu inceteaza sa creasca si, tot atat, suspiciunea Simte nevoia - pentru a-si garanta misiunea, pentru a o verifica chiar in locurile in care Profetul si-a inceput-o pe a sa? - de a se duce pentru a treia oara la Mekka Aici va petrece doi ani, in rugaciune si in lipsuri Conduita sa impresioneaza pe toti cei de fata El adreseaza pelerinilor adunati o incurajare in forma de rugaciune, in care se afirma credinta cea mai ortodoxa in transcendenta divina, dar si arzatoarea dorinta de uniune mistica: "imparat glorios, Te stiu transcendent deasupra tuturor conceptelor O Dumnezeul meu, ma stii neputincios sa-ti ofer actul de gratie care-ti trebuie Vino deci in mine, multumeste-Te pe Tine iata adevaratul act de gratie Singurul care exista" Revine la Bagdad, transformat prin inexprimabila experienta a extazului Vorbeste ca si cum era Dumnezeu insusi, intr-atat sunt de identificati unul cu celalalt10 Anturajul sau este tulburat Atunci plangerile se inmultesc, vin din toate partile Politicienii ii reproseaza ca se comporta ca un agitator, doctorii Legii ca el confunda umanul cu divinul, ceilalti sufiti ca a rupt regula "secretului", divulgand fara discernamant secretele extazului Autoritatile incep prin a inculpa si intemnita pe rarii discipoli ramasi fideli; unul dintre ei este executat impotriva sa se deschide un proces, in 910, in care se ivesc nonsensurile, partajarile, falsele marturii ale acuzatorilor intemnitat, evadeaza si, vreme de trei ani, duce o viata ratacitoare si clandestina Este descoperit si adus la Bagdad, in 913, unde ramane incarcerat pana la moartea sa in 922 Aceasta moarte, relatata de fiul sau cel mai mic, este una dintre cele mai emotionante din istorie, este comparabila cu cea a lui Socrate si a lui Christos El este condus spre piata publica, calaii ii taie mainile si picioarele, il biciuiesc cu cinci sute de lovituri de bici; este pus in cruce si martorii il aud zicand: "O, Dumnezeul meu, vreau sa intru in salasul dorintelor mele si sa contemplu aici minunile Tale!" in dimineata urmatoare are loc coborarea de pe cruce El mai traieste inca si striga cu ultimele forte: "Ceea ce vrea extaticul este Unicul, cel singur cu Sine" 11 Dupa aceste cuvinte, este decapitat, corpul sau e rulat intr-o impletitura, stropit cu petrol, ars si cenusa sa, din varful unei coline, este risipita in vant Capul este expus, impus de varful unei lanci, pe un pod peste Tigru, timp de doua zile O noua figura a unui Drept persecutat, cu o inima cuprinsa de o dragoste infinita, despre care Jalaluddin Rumi, cel mai mare dintre poetii mistici ai sufismului, va spune: "De fiecare data cand un judecator pronunta o sentinta nedreapta, exista un Hallaj care moare pe spanzuratoare" Astfel, la mijlocul celui de-al iii-lea secol al hegirei, componentele esentiale ale sufismului s-au manifestat, in grade diferite, in vietile primilor sfinti ai islamului, in ansamblul doctrinelor, in itinerariile spre extaz, in povestirile hagiografice Dupa persecutii neinduratoare, sufismul va cunoaste o perioada de retragere Dar forta nestavilita a misticismului, in ciuda tuturor piedicilor, nu va fi infranta Ea va iesi din umbra in sec al Xii-lea si al Xiii-lea, cu o asemenea splendoare incat aceasta perioada va putea fi calificata drept "varsta de aur" a misticismului musulman Se constituie marile sinteze doctrinale, amplificate de aporturile cadrului cultural, ingloband omul, Cosmosul si pe Dumnezeu intr-o viziune de ansamblu, orientate spre iluminare si experienta interioara, dominate de exemplul eroic si de sublimele cugetari ale unui Hallaj Misticul torturat in Bagdad poate fi considerat, fie ca apogeul acestei primei perioade, fie ca lumina care va straluci peste intreg viitorul sufismului CAPiTOLUL iii Stralucire: Varsta de aur (sec al Xii-lea si al Xiii-lea) Daca s-ar dori sa se scrie o istorie completa a sufismului, ar trebui sa se parcurga toata literatura araba, persana si turca, si fara a se uita traditiile africane Nu putem decat sa schitam aici cateva personaje dintre cele mai prestigioase, la care conflictele interne provocate de relatiile misticismului cu filosofia, nu mai putin decat cu autoritatile civile si religioase, oscileaza intre infruntare si toleranta Acesti mari maestri nu sunt poate toti eroi, intelepti si sfinti, dar fiecare, in felul sau, reprezinta o culme si cu cat regret nu lasam in umbra multe alte spirite, atat de asemanatoare si atat de diferite, care au stiut sa traiasca si sa cante iubirea divina! 1 Conflictul si simbioza culturilor — Prima confruntare sistematica a sufismului cu gandirea greaca incepe fara indoiala cu Farabi (872 - 950) Stapanind araba, persana si turca - saptezeci de limbi, se spune -, 50 el cunoaste toate stiintele, inclusiv muzica, si operele traduse in araba din Aristotel, Platon, Plotin, Produs, amestecate putin sub acelasi cuvant, cel de "filosofie" El duce viata unui sufit, pios si studios, retras din lume, participand la concerte religioase Devotiunea sa s-ar fi ridicat pana la extazul mistic Dar cunoasterea limbajului filosofic il incita sa distinga uniunea foarte intima cu Dumnezeu (ittisal) de fuziunea unitiva (ittihady, care parea sa identifice creatura cu increatul El evita astfel efuziunile teopatice ale unui Bistami si ale unui Hallaj, de genul "eu sunt adevarul", care au fost unul dintre motivele condamnarii misticilor La fel, el imprumuta de la Aristotel, fara indoiala prin intermediul lui Alexandru din Aphrodisia, teoria sa despre intelectul agent, unic si identificabil cu lumina divina eterna, pe care il compara cu un soare, actionand asupra intelectului omului, comparat cu ochiul, pentru a-i da vederea si intelegerea Potrivit formularii sale, care va deveni celebra, intelectul agent este "donatorul formelor" 2 El imprumuta de la Platon ideea Cetatii perfecte, plasand-o nu sub egida ratiunii, ci a supunerii fata de Dumnezeu prin iubire, a lui Dumnezeu reprezentat pe pamant de imam, profet si legislator, si concepand-o pe masura umanitatii, a tuturor oamenilor, fara discriminarea nimanui, formand o comunitate unica (pikountene), in care toate diferentele s-ar respecta reciproc, de vreme ce ele ar converge prin caile lor proprii spre un acelasi scop Sunnitii nu vor aprecia catusi de putin acest vis frumos si el trebuie sa paraseasca Bagdadul plecand in Egipt, apoi in Damasc, unde moare, in varsta de saptezeci si opt de ani Primul mistic care ia in considerare filosofia, nu cu intentia de a justifica credinta musulmana in fata ratiunii, cum faceau teologii Kalamului, ci cu aceea de a lamuri inteligenta asupra procesului mistic de sanctificare personala si colectiva, Farabi marcheaza o turnura decisiva in istoria sufismului ibn Sana sau Avicenna (980 - 1037) va urma acest tip de cercetare in afara operelor lui Farabi, din care, anumite pasaje le va sti pe dinafara, el studiaza toate stiintele timpului sau, geometria, fizica, medicina, dreptul si filosofia, stimulat de savantii vizitatori pe care-i primeste tatal sau, prefect de district in regiunea Boukhara Cand intalneste o problema intelectuala insurmontabila, ii va cauta solutia rugandu-se intr-o moschee Cunostintele sale ii permit sa vindece bolnavii si sa redacteze, la douazeci si unu de ani, una dintre primele enciclopedii stiintifice Dupa moartea tatalui sau, trece in serviciul sahului ca jurist, apoi in cel al diversilor alti printi Calatoreste astfel vreme de doisprezece ani, ostil fanatismului si intolerantei, care opuneau diversele tendinte ale islamului in cursul unei expeditii militare in regiunea Hamadan, moare din cauza unui tratament prea puternic, pe care-l luase pentru tratarea unei dizenterii in ciuda acestei vieti agitate, compune numeroase lucrari (in araba si persana), o suta treizeci si una autentice, se spune, dar din care multe, pierdute, nu mai sunt cunoscute decat prin titlurile lor Ele evidentiaza o evolutie spre gandirea mistica "Printul medicilor" devine "cel mai mare filosof al Evului Mediu oriental", impacand credinta si ratiunea, insasi viata sa, agitata si reflexiva, ii demonstra posibilitatea Dar simplul fapt de a arata ca articolele si preceptele credintei musulmane erau rationalizabile parea sa le diminueze caracterul revelat de Dumnezeu si, in consecinta, cel raspunzator de o astfel de reducere devenea suspect de erezie si de blasfemie Desi se pare ca nu a facut parte si nici nu a fondat vreo confrerie religioasa, comportamentul sau pare a fi cel al unui sufit, si multi sufiti, dintre cei mai mari, precum Sohrawardi si ibn Arabi nu contenesc sa se refere la lucrarile sale Analiza pe care o face experientei mistice o aseamana mai degraba unei contemplatii intelectuale, dupa exemplul unui Plotin, mai putin in "Povestirile mistice", precum Veghetorul si pasarea in care dezvolta tema Calatoriei spre un Orient mistic Acest Orient3 este inteles nu in sensul geografic, ci ca si un focar al Luminii spirituale, Dumnezeu insusi, spre care misticul se indreapta pentru a cunoaste iluminarea, pe calea ascezei, studiului, rugaciunii, meditatiei Epopeea mistica a cautarii Luminii evoca pe cea a lui Parsifal in cautarea Sfantului Graal Acelasi limbaj simbolic face din Occident locul tenebrelor, al violentei, al distrugerii, al asfintitului si mortii Chiar daca nu a trait el insusi experienta mistica a anihilarii in Dumnezeu (fana), atat de draga sufitilor, Avicenna le cunoaste marturisirile si considera, odata cu ei, ca "oricine percepe o urma din aceasta frumusete (lumina divina), sa-si fixeze pentru totdeauna contemplatia asupra ei; si niciodata, nici macar pentru o clipire, sa nu se lase distras de la ea" (traducere de H Corbin) Este exodul definitiv al Occidentului spre Orient Limbajul simbolic al lui Avicenna, in povestirile sale mistice, prezinta aventura umana ca o dramaturgie grandioasa in care sufletul, cosmosul si Dumnezeu tind sa se manifeste in viziunea unei comune "heliofanii" Abu Hamid Ghazali (1058 - 1111) confera vietii mistice o orientare mai degraba etica si ascetica decat gnostica si contemplativa El indeparteaza astfel de sufism banuiala de heterodoxie Nascut in nordul iranului, aproape de Tus, el moare in orasul sau natal, la cincizeci si trei de ani, inconjurat de discipoli ferventi si de o admiratie unanima O epoca tulbure caracterizeaza regiunea pe vremea sa: secte puternice precum cele ale Asasinilor4 si ale Yesiditilor - adoratori ai diavolului, fac sa domneasca teroarea ierusalimul cade in mainile cruciatilor in 1099 Nu va fi deci de mirare ca de acum inainte critica sa se adreseaza atat crestinilor cat si musulmanilor care isi tradeaza credinta Studiaza dreptul, filosofia, teologia, dar in acelasi timp se initiaza in mistica, sub conducerea unui unchi renumit La douazeci si opt de ani, primeste un post pe langa fondatorul Universitatii din Bagdad, unde, la treizeci si patru de ani, este numit profesor Foarte instruit, critic si nelinistit trece, dupa implinirea varstei de douazeci de ani, printr-o grava criza intelectuala Nesatisfacut de argumentele de autoritate, ajunge sa se indoiasca, de asemenea, si in ceea ce priveste senzatiile si ratiunea El va marturisi in autobiografia sa5, scrisa spre cincizeci de ani: "inca din tinerete, m-am repezit fara teama in marea tumultuoasa si profunda (a cunoasterii) Am patruns in tenebre, am scotocit tot intunericul, am cercetat dogmele fiecarei parti si am descoperit caile secrete ale fiecarei secte, ca sa stiu cine avea dreptate Am fost intotdeauna insetat de intelegerea realitatii " (tradus de T Sabbagh) Brusc, o iluminare, pe care a atribuit-o lui Dumnezeu, il va scoate dintr-un scepticism care l-a dus pana la depresie: " nu dovezi sau cuvinte, ci o lumina pe care El a pus-o in inima mea" De acum inainte, nu va inceta sa evoce cu ardoare aceasta "Lumina a luminii, Frumusete suprema", apoi emanatia Fiintelor incepand de la Prima inteligenta, ea insasi emanata din Unul asa cum lumina vine de la soare in plus, nu va ezita sa recurga la "sensul simbolismului, la sensul unei corespondente intre lumea sensibila si lumea spirituala, la rolul armonizator al muzicii" (Anawati) Fortificat de aceasta lumina interioara, care ii lumineaza deopotriva credinta si ratiunea, el supune examenului pe "cautatorii de adevar", pe care ii claseaza in patru categorii: teologi, filosofi, esoteristi (batinieni), sufiti Teologii, inchisi in interiorul traditiilor lor formaliste si legaliste, sufoca constiintele in loc sa le faca sa progreseze Filosofii erijeaza in sisteme contradictorii propriilor lor subiectivitati Esoteristii inlocuiesc autoritatea unei traditii teologice cu autoritatea unui imam ascuns sau a unei traditii secrete, care reprezinta Revelatia lui Dumnezeu; ei fac sa decada simbolurile in misterioase alegorii, semanate cu confuzii din cele mai subiective Odata cu cazul lor se ridica problema fundamentala a hermeneuticii El va gasi raspunsul in sufism Prin "experienta vietii interioare, prin transformarea caracterului", spiritul poate atinge realitatea, poate fi el insusi adevar Spirit critic intotdeauna treaz, el respinge deviatiile intelectuale si morale carora unele pretentii pseudomistice le puteau oferi pretextul, precum in cazul unor sufiti rataciti; el denunta astfel libertinii, iluminatii, vagabonzii, cinicii, predispusi la toate excesele Scepticismul sau nu a fost invins de ratiune, ci de aceasta iluminare brusca si de hermeneutica sufita a experientei interioare El renunta de asemenea la catedra de profesor in Bagdad si urmeaza scoala marilor maestri spirituali, in Siria, Egipt, Arabia, unde realizeaza pelerinajul la Mekka in discutiile cu sufitii timpului sau, el recomanda, in afara unei credinte ardente si pure, asceza, umilinta, discernamantul, rugaciunea si meditatia, si da el insusi exemplul acestor virtuti Se arata rezervat in privinta fenomenelor asa-zis mistice si a afirmatiilor extatice La atacurile impotriva sa, el, stralucitul dialectician, dedicat de acum inainte mortificarilor, nu le raspunde decat cu indiferenta Dar, la insistentele sultanului doritor sa combata ratacirile din vremea sa, el accepta o catedra la Nishapour Aici incheie redactarea lucrarii Reinvierea stiintelor religioase6, imensa summa teologica de aproape 4 000 de pagini, care l-a facut comparat cu sfantul Thoma d’Aquino Revine mai apoi in orasul sau natal, la Tus, spre 1007, unde deschide un colegiu (ntadrasa) invatatura sa reiese din acest indemn facut tineretii, O, tinere, ca ea sa urmeze calea perfectiunii: "Te asigur, tinere, ca daca tu mergi pe calea misticismului, vei vedea minuni la fiecare etapa Daca poti sa-ti dai viata, vino la mine; daca nu, sufismul nu mai este pentru tine decat zadarnicie" in sfarsit, in preajma mortii, scrie Criteriul actiunii, al carui titlu insusi pastreaza urmele spiritului sau critic, opera care va fi privita ca "breviarul etic al musulmanului" El caracterizeaza aici calea sufita (taraqah) prin "intaietatea acordata luptei interioare dedicandu-ne din tot sufletul lui Dumnezeu Din acel moment, Mila divina se rasfrange asupra celui care se straduieste in aceasta disciplina, secretul imparatiei ii este dezvaluit Celui care i se ofera lui Dumnezeu, Dumnezeu i se ofera la randul sau" (traducere de H Hachem) Chiar daca nu a cunoscut el insusi favoarea extazului, intr-un elan de iubire, cel putin il va justifica in ochii ortodoxiei si sufismul lui ii va datora accederea cu drepturi depline in traditia musulmana, in care Ghazali este venerat ca un "far de invatatura si sfintenie", cel care s-a straduit sa promoveze "inteligenta credintei" 2 Sohrawardi, sau marsul spre Lumina (1155 - 1191) — Mai multi sufiti celebri au purtat acest nume Vom evoca insa doar viata dramatica si opera semnificativa a lui Shihaboddin Yahva Sohrawardi S-a nascut aproape de Sohraward, in provincia Djibal, intre Marea Caspica si muntii din nord-vestul iranului, regiune in care, cativa ani mai tarziu, invaziile mongole vor face ravagii La Maragha, in Afghanistan, mic targusor de munte, putin mai la nord de orasul natal, va incepe el, foarte de tanar, formarea sa: traditii coranice, scolastica islamica sau filosofica, la care se adauga doctrinele zoroastrine Din Maragha, coboara la ispahan, unde se familiarizeaza cu invatatura lui Avicenna; traduce Epistola pasarii din araba in persana Acolo scrie, de asemenea, unul dintre primele sale tratate: Gradina omului interior Scrierile necirculand cu repeziciune, el calatoreste, cautand invatatura orala a celor mai buni maestri, contactul personal, perceperea directa a vietii Prin reflectie, asceza, contemplatie, el intretine o exigenta interioara de nepotolit il considera pe Hermes Trismegistos drept "stramosul intregii intelepciuni eroul arhetipal al extazului mistic"; il apropie de Zoroastru si Platon Pe fondul musulman al traditiei monoteiste, el vine sa interpreteze "ideile platoniciene in termenii angelologie! zoroastriene" (H Corbin) El concepe experienta mistica ca pe o lupta intre Lumina si Tenebre, doua tendinte antagoniste care sfasie inima omului Sufismul intalneste calea misterioasa, pe care o cunosteau vechii persi, ce se indreapta spre Lumina in limbajul sau, Lumina este simbolizata de Orient, Tenebrele de Occident, dar aceasta opozitie nu este pentru mistic cea a unui dualism maniheist intre Bine si Rau; ea conduce mai degraba la un monism potrivit caruia fiintele de lumina se vor dizolva in Lumina eterna El nu inceteaza sa profeseze credinta islamica in transcendenta absoluta a Lumini divine "Cel care se scalda in aceasta sursa (de Lumina) niciodata nu va mai fi murdar Cel care a gasit semnul Adevaratei Realitati, acela a ajuns la aceasta Sursa" El nu respecta legea secretului si isi dezvaluie gandirea Este acuzat de acum ca nu e fidel mesajului Profetului El considera intr-adevar ca, chiar daca Muhammad inchide ciclul profetiei, ordinul sfinteniei ramane deschis Sfantul nu revendica nicio putere temporala si autoritatile nu trebuie deci sa fie nelinistite Dar, lucrul de care se tem acestea e aprofundarea Legii, care conduce la obligatia interioara a unei transformari a omului prin cunoasterea si iubirea lui Dumnezeu Sfantul, prin simplul fapt de a exista, nu repune oare in discutie modurile de gandire si de actiune ale tuturor celor a caror viata este polarizata asupra acestei lumi in loc de a fi asupra lui Dumnezeu? Chiar daca tacuta, viata sa denunta eroarea, falsul si crima Prietenia lui Sohrawardi cu fiul lui Saladin il apara o vreme de urmarile punitive Dar Saladin, preocupat sa salveze, in lupta sa impotriva cruciatilor, unitatea credinciosilor, pe care o credea amenintata prin invatatura unui Sohrawardi, ordona executia misticului sufit Al Malik taraganeaza, pentru a-si salva prietenul Sohrawardi este in cele din urma inchis in citadela din Alep, unde moare in imprejurari confuze Sugrumat, decapitat sau mort de foame ca urmare a unui post voit ajuns pana la inanitie? El devine pentru istorie "seicul asasinat", pentru filosofie "maestrul intelepciunii orientale" pentru sufism "maestrul martir" Mort la treizeci si sase de ani, el lasa totusi o opera considerabila, care va inspira confreria ishraqayan-ilor7 Se poate spune ca opera sa s-a nascut dintr-un extaz, intr-atat vibreaza ea de inteligenta si de iubire itinerariul pe care ea il traseaza este rodul unei experiente traite: "Aceasta carte", va spune el, "a fost inspirata in inima mea de catre Sfantul Duh, dintr-odata, in timpul unei zile miraculoase, cu toate ca nu am reusit sa o scriu decat vreme de luni intregi " (H Corbin) Originalitatea sa in traditia musulmana este aceea de a fi introdus, fara a o denatura, antica intelepciune a Persiei 3 Attar, farmacistul cuprins de mistica (1140 - 1230) — Opera lui Farid-ud-Dan Attar este una dintre cele mai cunoscute si mai traduse, din imensa productie a ganditorilor si poetilor sufiti Dar viata personajului ramane invaluita "intr-o ceata de incertitudine si de mister" (Fyad Rouhani) S-a nascut la periferia Nishapour-ului, oras important si infloritor din Khorassan, in nord-estul iranului Attar este o porecla desemnand "cel care face comert cu parfumuri" inca din copilarie citea biografiile sfintilor musulmani, ceea ce l-a determinat mai tarziu sa scrie, la randul sau, un Memorial al sfintilor Desi profesiunea sa il confisca intr-o mare masura - in fiecare zi aproape cinci sute de clienti, scrie el -, gasea timp sa citeasca, sa mediteze, sa scrie si sa calatoreasca Operele sale dovedesc ca el cunostea traditiile coranice, istoria islamului, a eroilor si a sfintilor sai, precum si celelalte religii, filosofii si stiinte ale timpului sau, ca si medicina si astronomia Nu da deloc dovada de spirit critic si amesteca legendele cu faptele istorice in anecdotele cu care u placea sa-si impodobeasca poemele Rezultatul calatoriilor, al culturii sale imense, al contemplatiei sale arzatoare este acela ca el condamna cu severitate orice sectarism El cunoaste neajunsurile acestuia din chiar istoria sfintilor sufiti si din observarea moravurilor timpului sau Dar Attar vizeaza mai mult decat o banala toleranta El crede intr-o devenire care tinde spre unitate: "Eu stiu in mod sigur", scrie el, "ca maine, in fata Portii divine, cele saptezeci si doua de secte nu vor face decat una De ce as spune ca aceasta este rea, cealalta este buna, de vreme ce, daca privesti bine, ele sunt toate in cautarea Fiintei supreme? Vegheaza Doamne, ca inimile noastre sa se indrepte numai catre Tine si alunga de la Tine pe cel fanatic" Attar a scris o opera considerabila, care ar fi cuprins aproape saptezeci de titluri: poeme didactice, culegeri de anecdote, etc in realitate, doar douasprezece carti pot fi autentificate cu certitudine, ceea ce face pe putin 50 000 de versuri, plus marea lucrare in proza Memorialul sfintilor, care relateaza spusele, minunile, experientele a saptezeci si doi de sfinti Una dintre cartile sale cele mai celebre este Graiul pasarilor Fiecare pasare este simbolul unui tip de suflet, a unui caracter uman in poem, pasarile simbolizeaza sufitii, in diversitatea lor Dar ei se aseamana prin aceea ca participa cu totii la o aceeasi cautare, cautarea Adevarului suprem, care este si iubirea absoluta Acest Adevar-iubire este simbolizat de Simorgh, pasarea mistica El locuieste in muntele fabulos Qaf, echivalentul Olimpului, al muntelui Meru, al Paradisului; El este mesagerul, binefacatorul, maestrul mistic, manifestarea Divinitatii, dar de asemenea si eul ascuns Dumnezeul imanent, care este descoperit la capatul cautarii Pornind in cautarea Simorgh-ului, daca se tine calea cea dreapta, se ajunge in cele din urma la descoperirea Sinelui, a lui Dumnezeu locuind in profunzimile fiintei "Aneantizati-va deci in mine, glorie si placeri, si va veti regasi pe voi insiva in mine" Ar fi incorect sa se vada in aceste poeme o doctrina panteista Este mai degraba un panteomorfism, adica o aparenta de panteism, destinata numai sa sugereze intimitatea, fara niciun exemplu in lumea de aici, a unei uniuni iubitoare totale, uniunea mistica cu Dumnezeu Nu exista o alta cale pentru a-l atinge pe Dumnezeu decat de a ne dizolva in El prin abandonul iubirii, intreaga ratiune fiind deopotriva pierduta si sublimata, atunci cand se dizolva in iubit prin darul iubirii sale Cateva versuri ale unei invocari preliminare rezuma cu claritate calea sufita: "O, tu, cel care nu poti fi observat, desi te faci cunoscut Tu esti intreaga lume, nimic altceva in afara de tine nu mai este Sufletul este ascuns in trup, si tu esti ascuns in suflet O, tu, cel care esti ascuns in ceea ce este ascuns!" Doctrina lui Attar, ca si cea a lui Sohrawardi si ibn Arabi, evoca ciclul neoplatonician al emanatiei - reintoarcerii Sufletele purced, in multiplicitatea lor, din fluxul creator divin unic care este in acelasi timp idee si iubire, si se reintorc spre Unitatea-sursa, prin cunoastere si prin iubire Dumnezeu este unitate Dumnezeu este Spiritul universal: manifestarea sa se diversifica in formele, a caror multiplicitate nu face decat sa ascunda unitatea sa Marturisirea de credinta musulmana, Shahadah, ar putea, de acum, sa se traduca astfel: "Nu exista o alta fiinta decat Fiinta" intreaga opera a lui Attar poate fi conceputa ca un vast poem, in care cele trei parti ar corespunde celor trei timpi ai evolutiei mistice: perceperea invizibilului, adeziunea la energia creatoare divina, uniunea iubitoare in prezenta beatificatoare a lui Dumnezeu 4 ibn al Faridh, betia de Dumnezeu (1181 - 1235) — Nascut la Cairo, isi petrece intreaga sa viata in Egipt, cu exceptia a doua pelerinaje la Mekka inca de tanar, se dedica ascetismului; el se indeparteaza de lume si se retrage in pustiu Apoi se instaleaza la Cairo in unul din acele colegii (Madrasa) invecinate moscheilor, colegiul Sayfiya, unde traieste in studiu, reculegere, austeritate, piosenie Ramanand insa fara rezultat in incercarile sale, lipsit de consolarile iubirii divine, in pofida dorintei sale aprinse, a ascezei si a meditatiilor perseverente, el pleaca la Mekka, la sfaturile batranului sau maestru isi petrece acolo cincisprezece ani si este in sfarsit favorizat cu gratia iluminarii Dupa o calatorie la Cairo unde vegheaza asupra ultimelor zile ale maestrului sau si il inmormanteaza cu o tandra devotiune, se reintoarce la Mekka, spre 1231 Cu toate ca a impins foarte departe practicile ascetismului, ibn al Faridh era de o extrema sensibilitate Un susur in apa sau pe malurile Nilului, si iata-l cu totul exaltat, plangand, gemand, sfasiindu-si vesmintele, pierzandu-si aparent controlul de sine Dar tot ceea ce emotiona simturile sale devenea semn al lui Dumnezeu si il cuprindea iubirea: "Cand El pare absent, ochii mei il vad in tot ce este frumos, delicat si fermecator" Betia sa ar proveni mai putin din iubirea divina, potrivit lui Nabolosi, comentatorul Elogiului vinului, cat mai ales dintr-un delir al simturilor si dintr-o imbatare cu cuvinte Bineinteles, el canta pe Dumnezeul absent-prezent in orice creatura, dar Dumnezeul sau pare mai degraba scufundat decat imanent in natura si in frumusetea sa, si poetul nu trebuie sa mearga prea departe in inferioritatea fiintei pentru a descoperi transcendenta Fiintei si a realiza veritabila uniune Mistica ar aparea deci la el ca materia unei cautari lirice si nu ca o cautare spirituala, daca nu s-ar cunoaste insa, pe de alta parte, gusturile ascetice ale poetului Aceasta asceza a vietii nu se comunica totusi deloc in scriitura sa, care este mai degraba luxurianta Exista in literatura araba o traditie poetica bogata a unui simbolism erotic si bahic, pe care ibn al Faridh l-a cunoscut bine si pe care l-a transpus cu maiestrie in planul iubirii divine El a utilizat resursele verbale ale iubirii profane in folosul iubirii sacre A decripta acest joc de simboluri pentru a descoperi aici o evocare a cunoasterii si a iubirii mistice ar insemna sa depasim limitele acestei carti si nu este defel uimitor ca aceste versuri patetice continua sa fie cantate in concertele spirituale si in dansurile extatice ale confreriilor sufite de catre unii initiati Toate frumusetile naturii, stelele, luna, marea, femeia, simbolizeaza sufletele perfecte, in masura in care ele simt percepute nu exclusiv in aparenta si in limitele lor, ci ca niste reflectari ale Existentei supreme Este aceeasi tema, orchestrata in o mie si una de feluri: "Eu alerg spre adierile zefirului, dar privirea mea nu aspira decat la fata acelui de la care ele si-au luat parfumul lor Daca un altul se multumeste cu fantoma imaginii sale, eu, chiar de posesia sa, nu ma satur niciodata" ibn al Faridh a murit la Cairo, la cincizeci si patru de ani Un mormant i-a fost construit in cimitirul din Qarafa, pe coastele acelui Mogattam, ale carui grote servisera ca si chilie tanarului ermit Mormantul, grota, templul, cimitirul - simboluri ale mortii si ale germinarii, in care viata se ascunde in umbra, poetul fiind sensibil la aceste comparatii Locul a devenit un centru de rugaciune si de pelerinaj 5 ibn Arabi, "marele maestru" al esoterismului musulman (1165 - 1240) — Abu Bakr Muhammad ibn al’ Arabi s-a nascut la Murcia, in sud-estul Spaniei Tatal sau, om de o mare reputatie - se pare ca a fost vizir, numara pe Averroes printre prietenii sai Familia sa, de un inalt rang social, era de asemenea adepta a unei fervente credinte musulmane Trei dintre unchii sai se vor converti la sufism De mai multe secole, califul din Cordoba rivaliza cu cel din Bagdad Biblioteca sa continea 400 000 de volume ibn Arabi, dornic sa se instruiasca in preajma celor mai mari maestri, calatoreste prin Andaluzia, Africa de Nord si Asia Mica pana la portile iranului, se intretine cu Averroes, cu mistici si asceti sufiti, intelepti si savanti din vremea sa Opera sa, incompleta, cuprinde nu mai putin de 400 de titluri Gandire metafizica, experienta mistica, expresie poetica sunt inseparabile Din aceasta opera imensa se degaja o teosofie, in care se intalnesc teosofia "orientala" a lui Sohrawardi, teologia sunnita a Kalamului, speculatia sha ita imamita, filosofiile elenistice, pentru a forma un curent original si ireductibil la vreuna din componentele sale ibn Arabi era subiectul unor fenomene psihice extraordinare, premonitii, comunicari telepatice cu cei vii si cei morti, puteri terapeutice in viziunile sale, gandurile mistice luau forma unor figuri de o exceptionala frumusete, coplesind pe extatic cu o bucurie purificata de orice neliniste Henry Corbin interpreteaza acest fenomen in raport cu o lume "imaginala" 9, cu care o constiinta treaza ar putea intra in legatura: "ca Cuvantul proferat emite o energie suficienta pentru a intrupa, in lumea intermediara, subtila, forma personala care ii corespunde, aceasta nu constituie defel aici un fapt insolit pentru fenomenologia religioasa " Ascet caruia ii placea sa mediteze in cimitire (urmand o veche traditie sufita), sa posteasca si sa se roage, el s-a initiat de asemenea in toate stiintele timpului sau, in filosofie si teologie, ca si in invataturile esoterice, cautand sensul ascuns al tuturor raporturilor dintre semne, numere, litere, vise, astre, evenimente "Ochii mei patrundeau mai departe de lumea vizibila", ar fi putut spune Maestrul sau era, deasupra tuturor inteleptilor pe care-i frecventase, invatatorul interior, al-Khadr, care uneori i se arata, brusc si trecator inca de tanar era deja ascultat pentru stiinta, intelepciunea si sfintenia sa Dar, el nu-si hranea vanitatea cu aceste favoruri si stia cu ironie sa se autopersifleze Miscarea astrelor, a oamenilor si a oricarui lucru din univers ii pare dominata de un pol, un centru energetic care asigura coeziunea fiecarei fiinte si coerenta intregului Aceasta viziune a unui pol al timpului si al spatiului ilustreaza pentru el relati66 vitatea lumii materiale si destinatia sa globala, aceea de manifestare a spiritului El se simte investit cu misiunea de a instrui Dezvolta o stiinta care va marca profund sufismul, "stiinta balantei" Ea este capacitatea de a masura "energia spirituala", imanenta intr-o fiinta, un act, o dorinta si chiar intr-un cuvant sau un text Aceasta stiinta comporta o metafizica, o etica, o hermeneutica Orice fiinta manifesta doua tendinte, una spre materialism si moarte, cealalta spre spiritualizare si viata, corespunzand dublei sale origini materiale si spirituale Misticul se va purifica de una si se va implini in cealalta Tot la fel, interpretarea unui text se va limita la materialitatea sa, litera, manifestatul, semnificatia primului nivel, exotericul, zahir; sau se va aprofunda in sensul ascuns, ii va degaja spiritul, esotericul, batin stiinta balantei este orientata spre intalnirea spiritului manifestat cu Spiritul ascuns, sau, urmand un limbaj alchimic la fel de familiar lui ibn Arabi, spre o mutatie a fiintei analoaga aceleia a plumbului impur in aur pur: "stiinta divina care triumfa asupra mortii" influenta sa tot mai mare trezeste suspiciuni si critici: este acuzat de erezie El se arata uimit: "Cum poate fi intemnitat cineva in umanitatea caruia salasluieste divinitatea?" Un guvernator avizat ii ia apararea in felul sau: "Acestea simt afirmatii de mistic pasionat; dar cel care este otravit nu poate fi condamnat pentru asta" ibn Arabi intalneste si el rautatea umana Ca atatia alti mistici, a scris poeme arzatoare pentru a canta extazele iubirii; el trebuie insa sa se justifice impotriva acuzatiei de erotism, explicand simbolismul esoteric al versurilor sale isi reia toiagul de pelerin Este primit de regi in Anatolia si in Siria si este coplesit cu onoruri Dar el ofera saracilor darurile pe care le primeste La varsta de saizeci de ani, se instaleaza la Damasc Este inconjurat de discipoli, de vizitatori; el da, pe langa invatatura si sfaturile sale, exemplul unei vieti austere si reculese Aici el a si murit; este ingropat intr-o mica moschee de la periferia Damascului El scrisese: "inima mea avea nenumarate pasiuni dar descoperirea iubireii tale le-a facut una singura Las oamenilor pamantul si credinta lor, de cand tu ai ajuns tara si religia mea" Sufitii recunosc in ibn Arabi, chiar daca ei nu il urmeaza in toate aspectele, pe "cel mai mare maestru" Opt sute saizeci dintre operele sale au fost repertoriate Lucrarea Cartea cuceririlor spirituale mekkane (Futuhat al-Makkty in) este considerata ca Sumrna esoterismului musulman Nestematele intelepciunii Profetilor (Futut al-Hikam) rezuma, sub numele simbolic al marilor figuri ale Bibliei si ale lui Muhammad, jucand oarecum rolul de arhetipuri, abordarile, aspectele, numele Cunoasterii lui Dumnezeu unificatoare Figurile Profetilor evoca fiecare cate una dintre multiplele fatete ale diamantului unic, intelepciunea divina ibn Arabi isi scrie operele fara vreo ordine prestabilita, amestecand citate, anecdote, speculatii, experiente, viziuni, povestiri extatice si deconcertand pe cititorul atasat unei dialectici rationale El nu asculta decat de "ingerul inspiratiei", se fereste de definitiile dogmatice; preciziile detaliate pe care le multiplica asupra unui cutare sau cutare exercitiu spiritual, nu vizeaza decat sa serveasca drept itinerariu experientei personale a unificarii El refuza sa-si incarcereze spiritul in formule, concepte, rituri, culte, care blocheaza elanurile sufletului in expresii cu totul umane despre infinitul divin, pentru a se abandona in intregime doar atractiei iubirii unice a lui Dumnezeu: "inima mea este in stare (sa devina) orice forma: manastire a calugarului crestin, templu al idolilor, pasune a gazelelor, piatra neagra a pelerinilor, Tablele Legii mozaice, Coran iubirea este principiul meu si credinta mea" Heterodoxa din punct de vedere islamic, monista din punct de vedere filosofic, opera lui ibn Arabi provoaca numeroase critici Ea incorporeaza intr-adevar elemente diverse, sunnite si sha de gnostice, elenistice si kabbaliste, crestine si zoroastriene Complexitatea sa, evident mai mare decat cea a unui Hallaj, nu poate fi corect apreciata decat in functie de o hermeneutica la fel de complexa, luand in considerare intreg ansamblul lucrarilor si, asa cum spune Henry Corbin, plasandu-le intr-o "perspectiva in care se etajeaza mai multe planuri ale universului, o pluralitate de lumi simbolizand unele cu altele" Viata misticului poate si ea sa serveasca drept model, prin dovezile sale de austeritate, rugaciuni, credinta in Dumnezeu, implicand ideea unei transcendente absolute, caracteristice islamului, dar capabila de asemenea sa ilumineze fiinta celui care o iubeste si care dovedeste acest lucru cu toata taria fiintei si a dorintei sale Limbajul mistic, prea uman pentru o experienta supraumana, nu-si va pierde niciodata partea sa de ambiguitate sau, asa cum afirma tot H Corbin, de "amfibolie" "Acesta nu este nici monism, nici panteism, precizeaza profundul istoric al filosofiei islamice, ci mai degraba, ca sa spunem asa, teomonism si panenteism" Acesti termeni se refera numai la perspectiva pe care inteligenta o poate avea despre divinitate Relatia Creator-creatura stabileste intre cei doi termeni ai sai o coexistenta solidara Teomonismul lui ibn Arabi ar putea fi schitat in aceste cuvinte: "Esenta unica, la care se raporteaza Numele si Atributele, prezinta doua fete: Fiinta pura care este Fiinta divina (Haqq) si Fiinta unita cu nefiinta, care este lumea fiintelor creaturale (Khalq)" Din acest punct de vedere doar Dumnezeu singur este; dar relatia universala dintre creatura si Creator face ca totul sa nu subziste decat prin El si ca El sa nu se reveleze decat prin ea La fel cum creatul nu exista decat prin Creatorul sau, nu il cunoaste decat tot prin intermediul Lui Ceea ce incita pe mistic sa duca acest adevar la extrem: Dumnezeu este acela ce se cunoaste in mine, in masura in care eu sunt Dumnezeul pe care il cunosc Dumnezeu nu poate fi obiect de cunoastere, si nici de iubire, daca nu este considerat in Sine insusi, ca si subiect sau ca si un creat asimilat Subiectului divin Dumnezeu Se gandeste pe Sine in mine, deci eu sunt Dumnezeu gandindu-se pe Sine 6 Jalaluddin Rumi (1207 - 1273), sau Mawlana, "Maestrul nostru preaiubit" - "Cel mai mare poet mistic al islamului", spune R A Nicholson, traducatorul lucrarii Mathnawi in engleza, care adauga: "nu este vorba aici de o poezie ce imprumuta formele speculatiei panteiste, ci de panteismul ce-si insuseste credinta si pasiunea ce transmuta gandirea speculativa in mistica" "Panteism oriental", la care Claude Huart reduce sufismul, dar un panteism "deloc ascetic, ci tasnind din inima precum un imn de bucurie" Am semnalat deja cat este de riscanta aceasta incadrare a limbajului mistic prin grila conceptelor filosofice ale Occidentului De fapt, in lumea musulmana, marele poem mistic al lui Rumi, Mathnawi-e Mawlawi, a fost considerat drept "Coranul persan" si numeroase pagini din el sunt inca recitate sau cantate Muhammad Jalaluddin Rami s-a nascut in muntii Afghanistanului, la Balk, la sud de Samarkand Tatal lui, profesor de drept islamic si predicator sufit, i-a dat o educatie pioasa si severa, in vreme ce mama sa, o printesa din Kharezm, il initia in muzica si in cultul frumusetii invaziile mongole, care au atins Balk-ul in 1220, ii obligasera, mai inainte, sa paraseasca regiunea Jalaluddin, in varsta de cincisprezece ani, avea sa intalneasca la Nishapur pe maestrul sufit Attar, care si-a dat seama de darurile exceptionale ale adolescentului Familia sa a traversat mai apoi Armenia, irakul, Arabia, Siria; la Damasc, tanarul Rumi il vede pe batranul maestru ibn Arabi La nouasprezece ani, se casatoreste cu o tanara din Samarkand, care-i va da doi fii in cele din urma, intreaga familie se instaleaza la Qonia, in Anatolia, unde, in 1230 - 1231, tatal sau fiind pe patul de moarte, Jalaluddin ii ia locul ca profesor, predicator si murshid (maestru spiritual) isi aprofundeaza formarea interioara Se initiaza in acelasi timp in calea mistica, pe linia tatalui sau, calificata de Henry Corbin drept "pietism estetic" iubirea, spunea el, este intalnirea dintre doua dorinte: "Daca tu doresti Paradisul, Paradisul te doreste si el" Renumele sau de savant, de intelept, de taumaturg nu inceteaza sa creasca Are treizeci si sapte de ani cand o intalnire decisiva ii schimba viata Shams de Tabraz este un om straniu, parodoxal si fascinant, supranumit "dervisul zburator", renumit ca detinator de puteri magice si divinatorii El va fi urat de discipolii lui Jalaluddin pentru influenta pe care acesta o va exercita asupra maestrului lor Va disparea, trei ani mai tarziu, la fel de misterios precum a aparut, poate asasinat, poate mort de supararea de a se vedea parasit de tanara sa sotie care va prefera iubirea fiului mezin al lui Jalaluddin Dar, pana la propria sa moarte, douazeci si sase de ani mai tarziu, maestrul ii va pastra o eterna prietenie, exprimata cu ardoare in Dawan, "cantece de iubire si de jale", pe care le-a dedicat aceluia care-i revelase primatul iubirii El vede in prietenul disparut figura Omului perfect, a unui soare spiritual10 Pana cand va muri, el nu se va mai imbraca decat cu roba de lana neagra Misticul entuziast va avea intaietate asupra reputatului profesor de drept coranic, care-si abandoneaza catedra pentru a propovadui prin poezie, cantec, muzica si asceza, calea uniunii cu Dumnezeu Potrivit propriei sale imagini, el a trecut "de la Moschee la Taverna de la religia ritualului si a stiintei la religia iubirii si a betiei", sau, conform simbolurilor poetului: "vinul inlocuieste ceaiul" Formularile cele mai indraznete exprima vehementa dorinta de Dumnezeu, durerea separarii, fericirea uniunii, trecand cu ajutorul simbolurilor din planul uman interpersonal in planul divin al contopirii: "Fericit momentul in care vom fi uniti in palat, tu si eu, Cu doua forme si doua fete, dar un singur suflet, tu si eu, Eliberati de noi insine, uniti vom fi in extaz, Voiosi si lipsiti de cuvinte desarte, tu si eu" (Dawan, trad Eva Meyerovitch) Cunoasterea unitiva a iubirii este ca un joc dintre oglinda si privire Natura intreaga este oglinda lui Dumnezeu, dar el trebuie sa o priveasca pentru a-si descoperi imaginea in ea Dincolo de imagine si de cuvinte, dincolo de conceptele ratiunii, privirea interioara si indragostita este cea care il descopera chiar in adancul ei Aceasta privire nu se va mai fixa decat asupra Lui, indepartand din fata vederii sale tot ceea ce nu este El Totul nu mai este decat transparenta teofanica Mai mult, orice opacitate disparuta, aceasta privire a devenit a Sa, El vazandu-se pe Sine prin mine si eu, prin El, devenind propria Sa privire Sondand vanitatea oricarei reprezentari care nu ar fi indreptata spre ceea ce se afla dincolo de ea insasi, Jalaluddin nu mai cauta decat "nebunia experientei divinului" Caci viata cu Dumnezeu este cea care afirma adevarul vietii Pentru a se elibera de responsabilitati, unul dintre discipoli preia, la cererea sa, conducerea scolii (madrassah) pe care el a fondat-o, dar Rumi ramane inspiratorul acesteia El conduce Seama, ansamblu de muzica, cantec si dans ce predispune la extaz Tehelebi ii sugereaza atunci sa-si scrie invatatura Lucrarea va deveni Mathnawi, un poem luxuriant de 25 000 de distihuri, "imensa rapsodie mistica persana" (Henry Corbin) El se deschide prin cantecul melancolic al "flautului" Flautul simbolizeaza profunzimile sufletului, gemand datorita indepartarii de originea sa si inaugurand calatoria initiatica prin care este reintrodus, dupa vicisitudinile reintoarcerii, in Unitatea finala a iubirii11 Nicio metafizica in aceste canturi, nicio ordine in acest itinerariu, ci o incantatie care insoteste pe pelerin, oricare ar fi calea sa Jalaluddin Rumi moare in 17 decembrie 1273 El scrisese aceste cuvinte de consolare: "De ce nu vrei ca partea sa regaseasca intregul, raza, lumina? in inima mea eu contin universul, in jurul meu, lumea ma contine" intr-o perioada foarte agitata din punct de vedere politic si religios, Jalaluddin a adoptat, in maniera lui Ghazali, o atitudine prudenta fata de diversele factiuni; el s-a protejat astfel de necazurile pe care libertatile sale i le puteau atrage din partea puterilor religioase, de altminteri destul de discreditate invatatura sa se inspira din numerosi maestri Fara indoiala ca Rumi nu a adus sufismului vreun element doctrinar nou Dar el i-a oferit, prin poemele sale, un pasionat suflu Bric Amphibologia unei iubiri umane-divine si a unei viziuni panentheiste a universului isi atinge la el paroxismul cu o profunzime verbala scanteind de imagini, care l-a facut comparat cu Milton in Paradisul pierdut si cu Victor Hugo in Sfarsitul lui Satan CAPiTOLUL iV Organizare: confreriile 1 Cei trei stalpi - inca din primele decenii ale islamului, adeptii se vor grupa in jurul maestrilor spirituali a caror invatatura o apreciau Apoi ei au vrut sa le perpetueze influenta Un discipol al lui Hasan Basri, de exemplu, fondase deja o mica comunitate la Abadan, la mai putin de un secol dupa moartea Profetului (632) Astfel ca se vor forma si se vor propaga cu repeziciune confrerii sau ordine sufite Ele se disting unele de celelalte prin aceste elemente principale: Maestrul-fondator la care se vor raporta toti succesorii sai de la conducerea confreriei; Calea pe care el a trasat-o sau doctrina; legaturile comunitare mai mult sau mai putin stranse Sinteza acestor trei factori confera fiecarui ordin originalitatea sa, unitatea si forta sa si transmite fiecarui membru sentimentul linistitor de apartenenta la o organizare stabila Aceste avantaje sunt indeosebi cautate in regiuni si in secole traversate de invazii, razboaie, rivalitati dinastice, divizari teologice, conflicte culturale, nascand o ambianta nelinistitoare, pe care o va calma adeziunea la un grup fondat pe afinitati spirituale in interiorul insusi al confreriilor exista diverse grade si forme de apartenenta, de la persoanele traind in familie, cu ocupatiile lor profesionale, un fel de ordin tert atasat celorlalte ordine, pana la calugari, ermiti sau cenobiti, fiecare participand mai mult sau mai putin la exercitii comune de devotiune Diversitatea si supletea acestor organisme religioase le permite sa joace un rol important in intreg islamul Chiar si atunci cand au fost persecutate, ele au provocat reexaminari in toate constiintele religioase si chiar pe culoarele puterii Confreriile au fost considerate drept "sufletul islamului"; la fel de bine s-ar putea spune si "ghimpele constiintelor" Forta spirituala pe care o reprezentau nu era, intr-adevar, fara incidenta favorabila sau critica asupra vietii politice si sociale, la fel ca si asupra educatiei si culturii Ele deschisesera nu numai manastiri, dar si scoli, ospicii, caravanseraiuri Membrii lor exercitau o influenta asupra poporului prin predicile din interiorul moscheilor si din locurile de pelerinaj Anumite confrerii au devenit chiar puteri economice Aceste centre de propagare se numeau hanaqan in Kirgizistan, tekke in Turkenstan, zawiya in Maghreb in aceste zawiya, cateodata foarte vaste, pelerinii gaseau gazduire si acoperis, un loc de retragere pentru rugaciune si meditatie, posibilitatea de a se intretine cu maestri si de a participa la rugaciunile colective ale sufitilor Ceremonii, care nu erau intotdeauna rezervate cercurilor limitate ale dervisilor sau initiatilor, precum seama (concerte spirituale cu cantec, muzica si dans) sau dikhr (rugaciuni) colective, atrageau un public fascinat de manifestarea sacrului si de evocarea realitatilor invizibile O aura de mister invaluia aceste exercitii sufite, ca cea a unui "cerc magic", urmand o expresie a lui Guillame de Humboldt Dar, pe masura ce sufismul se organiza si dadea nastere la institutii, ceea ce se intampla in special intre secolele al Xii-lea si al Xiii-lea, se ivea riscul de a-si pierde puritatea mistica, banalizandu-se in "religie populara", orientata mai degraba spre cultul exterior al "sfintilor" decat spre o perfectionare interioara in cursul unei astfel de evolutii au aparut, puternic amestecate, forme si grade de viata religioasa, mergand de la cele mai pure si mai elevate pana la cele mai superstitioase si mai suspecte si societatile simt afectate de legea entropiei Unele medii compozite deveneau propice fenomenelor variate ale "miraculosului": exaltare, posedare, vindecare, miracol, insasi folosirea drogurilor sau a fumului de opiu nefiind intotdeauna exclusa "in iranul secolului al XV-lea, acoperit de hanaqah", scrie Jean Aubin, "se traieste intr-o lume a viselor, a premonitiilor, a prezicerilor, a simbolurilor" 2 Trei mari perioade — istorici care au studiat indeaproape istoria foarte complicata a confreriilor sufite, precum J Spencer Trimingham si Paul Nwyia, disting anumite perioade in evolutia miscarii Potrivit istoricului britanic, prima perioada, pe care el o considera ca "varsta de aur a misticismului", seamana mult cu ceea ce vor fi mai tarziu inceputurile ordinului franciscanilor Maestrul si cativa discipoli parcurg itinerariile, traind laolalta fara reguli precise; invatatura este impregnata de o anumita emotivitate; practicile de devotiune nu exclud formele individuale Sub controlul Maestrului, intr-o cautare libera, totul pare spontan Este precum un joc alternant de reculegere si entuziasm, ajungandu-se cateodata la extaz Odata cu a doua perioada se precizeaza caile (Taraqat) Aceasta perioada infloreste sub Selgiukizi, din sec al Xii-lea pana in sec al XiV-lea, din Siria si iran pana in Maghreb si Andaluzia, in medii cu preponderenta cand sunnita, cand sha ita Confreriile se organizeaza, sunt puse la punct doctrinele, metodele, regulile de viata Un compromis se stabileste intre spiritul mistic, respectarea traditiei, juridismul coranic Sunt propuse metode de pregatire colectiva, un dinamism de grup inainte de toate, cu scopul de a se ajunge la extaz O a treia etapa se deschide in sec al XV-lea, odata cu constituirea imperiului otoman (1453, cucerirea Constantinopolului) Ordinele sufite se inmultesc pe baza fidelitatii fata de un maestru, care se leaga prin persoana sa la un lant initiatic, isi organizeaza comunitatea impreuna cu subordonatii sai, raspandeste o invatatura, impune reguli de viata si de devotiune, intretine cultul sfintilor J S Trimingham califica, in termeni dintre cei mai contestabili, prima perioada ca aristocratica, a doua burgheza si a treia populara Aceasta clasificare in perioade este evident simplificatoare Autorul nu este pacalit de ea si, sub variatiile periodice, el discerne constante esentiale Este evident ca suflul mistic al originilor a suferit presiunea unei tendinte de institutionalizare pentru a lupta impotriva deviatiilor periculoase si a confuziilor El a trebuit astfel sa defineasca doctrine, metode si reguli, la fel ca si sa accepte compromisurile cu puterile politice si religioase Sufismul, persecutat mai intai pentru misticismul sau, care il elibera de tutela legalista si ritualica, a fost mai apoi persecutat pentru forta sa sociala, care facea din confreriile instituite centre potentiale de contraputere Analiza evolutiei confreriilor, facuta de Paul Nwyia, se refera mai intai la factorii sai interni inca de la inceputurile sale in islam, cautarea experientei mistice se caracterizeaza printr-o anumita detasare fata de practicile legaliste, ritualice si conventionale Ea vizeaza o realitate interioara traita, situata dincolo de aparentele amagitoare ale respectarilor exterioare Ea elaboreaza de asemenea o hermeneutica a sensului ascuns al Cuvantului, batin, care se straduieste sa discearna spiritul textului trecand dincolo de litera, zahir1 Un anumit esoterism se vede astfel dezvoltat, la nivelul sensurilor profunde ale limbajului, paralel lecturii exoterice, care ramane la suprafata semnelor, in toate directiile este ca "o chemare la exodul in afara aparentelor" in aceasta faza a nasterii si a adolescentei, ceea ce domina nu este inca "aparitia unei noi doctrine", care ar fi perfect structurata, ci "prestigiul religios al unei personalitati de prima marime, care are constiinta ca intrupeaza o misiune de sfintenie profetica, si care apare in ochii celorlalti ca investita cu puteri supranaturale speciale Exista o personalitate care este recunoscuta sau care se impune ca si pol divin al credinciosilor si mediator universal, confirmata de Dumnezeu cu ajutorul semnelor harismatice si care, prin aceasta, se situeaza ca un inceput" El este, in sensul cel mai deplin al termenului, initiatorul Ruptura si reinnoire, asa se prezinta confreria ce se naste A doua faza este cea a maturitatii si a unei insertii aproape normalizate in societate Doctrinele sufite se clarifica si se structureaza, ele isi apara ortodoxia in sanul islamului, reconciliaza zahir-ul si batin-vi, cauta sa neutralizeze opozitia doctorilor Legii Se redacteaza manuale de sufism, indicandu-se regulile formarii, de la postulat si noviciat pana la conditia de asistent si de maestru Al-Ghazali este reprezentantul tipic al acestei faze, in timpul careia sufismul capata drepturi depline A treia faza evidentiaza dublul aspect al unui declin si al unei renasteri, dupa cum se ia in considerare dezagregarea unui grup sau aparitia unor noi forme de existenta Louis Massignon vorbeste de decadenta; alti islamisti discern semne de schimbare, precedand unei reinnoiri in interiorul sufismului, ca o consecinta a dezvoltarii sale si a situatiei politico-religioase tulburi, se accentueaza opozitia intre sunniti si sha iti O ruptura se instituie intre, pe de o parte, un misticism foarte intelectualizat, puternic nuantat de gnosticism si fara priza la masele musulmane si, pe de alta parte, un sufism popular, slab instruit, amestecat cu credinte magice si practici fakirice O fisura se produce chiar in interiorul esoterismului, care se dezvolta, pe de o parte, in sensul unei traditii universaliste si hermetice, in care risca sa se stearga proprietatile specifice ale islamului si, pe de alta parte, in sensul superstitiei si al legendei, in care se pierde orice spirit critic si creste intoleranta De aceea, multi musulmani, chiar si in zilele noastre, continua sa condamne sufismul, in forma sa elitista, considerandu-l ca un corp strain islamului, datorita imprumuturilor sale din religiile si filosofiile elenistice si orientale, sau il dispretuiesc in forma sa pervertita, considerandu-l un fenomen religios degradat, inflorind in mediile religioase putin instruite si subiect al tuturor manipularilor politice De cate ori nu am auzit aceste judecati peremptorii! Pentru a aprecia situatia actuala a unei confrerii, care a putut cunoaste momente de glorie sau de declin, este elementar sa observam in ce faza de evolutie se gaseste ea, si in ce relatie cu mediul sau Va trebui sa nu confundam aceste grupuri de sufiti, traind la lumina zilei sau intr-o prudenta obscuritate, cu opusul lor, marabutismul2 sau sharifismul, care reprezinta ostilitatea fata de teologia mistica, o traditie legalista, un instrument al puterilor locale si care folosesc practici adesea extravagante de devotiune 3 Diversitatea confreriilor — Aceste confrerii sunt de diverse tipuri Unele se disting printr-un fel de investitura, de primire a imbracamintu, de transmitere a rasei Chirqa); ele trebuie sa ateste o succesiune neintrerupta a seicilor, urcand pana la fondatorul eponim Altele se definesc in special printr-o orientare spirituala (hidayat), fara transmitere de investitura in acest caz, seicii nu sunt obligati sa se raporteze la o genealogie spirituala neintrerupta; ei pot sa se revendice direct de la Profet, de la Khidr sau de la Dumnezeu Confreriile mistice completeaza adesea influenta unei madrassa (scoala religioasa superioara) Membrii acestora nu raman inchisi si tacuti in comunitatile lor Ei se amesteca cu populatia, predica prin cuvant si prin exemplu, antreneaza credinciosii in exercitii de meditatie si de pietate, precum dikhr si soma, ce exprima adesea o fervoare mistica Aceste ordine nu-si propun sa constituie secte in interiorul islamului si al sufismului Ele sunt grupuri cu aceleasi afinitati spirituale care, in cadrul general al ortodoxiei musulmane si al misticii sufite, se disting ca si cai particulare prin sistemul lor de organizare, practicile lor, anumite aspecte ale invataturii Toate sunt preocupate sa se alipeasca la Profet printr-un lant de succesiune (silsilan) ce traduce vointa lor de a apartine la traditia islamului si de a-i reflecta un aspect autentic Din aceste mari ordine, precum la copaci, au crescut lastari, sub influenta unei personalitati puternice care, reunind in jurul ei discipoli si formand succesori, s-a desprins de trunchiul original Aceasta noua grupare se distinge de altele prin accentul mai insistent pus pe o metoda anume, pe un element doctrinar preferat, pe venerarea mai speciala a unui sfant sau a unui maestru, si, cateodata, printr-o vointa de reforma, caci uzura timpului antreneaza chiar si congregatiile religioase intr-o decadenta Cauzele cele mai frecvente ale declinului sau ale disparitiei confreriilor sunt numeroase si complexe Ele pot fi exterioare: invazii straine, persecutii sub pretextul ereziei sau al conspiratiei, doua fapte de neiertat care submineaza comunitatea islamului (Umma) Altele tin de diviziunile interne, alimentate de anumiti membri sau de interferenta influentelor sociale si intelectuale; de mediocritatea maestrilor care se succed, fie prin alegere, fie prin ereditate; dar, indeosebi, de slabirea exigentelor interioare in favoarea practicilor exterioare, de cautarea unor rezultate de un tip mai degraba psychedelic decat pur spiritual De aici, erori, licentiozitati, degradari, pe care ortodoxia musulmana le-a denuntat cu usurinta Se ajunge atunci ca o elita de sufiti sa se desparta de confrerie, pentru a duce o viata discreta si personala de asceza, studiu si smerenie si acesta este samburele unei reinnoiri in mod periodic apar reformatori si, in fata rezistentei mediului stabil impotriva caruia ei se revolta, se vad constransi sa fondeze o ramura reformata a ordinului lor initial Se produce astfel in istoria congregatiilor sufite ceea ce s-a intamplat si in marile ordine religioase ale Bisericii crestine: unele manastiri nu erau conduse decat de delegati ai abatelui sau ai seicului Acestia din urma locuiau altundeva, cateodata chiar la curtea regilor Cand aceste ordine se raspandeau in nenumarate centre, aceasta delegare devenea necesara, la fel ca si o organizare functionala si ierarhizata Fiecare centru avea atunci in fruntea sa un muqaddam care, in functie de importanta centrului, putea sa desemneze la randul sau un adjunct Astfel ca unele ordine s-au putut intinde de la un capat la celalalt al unui vast islam, fara a-si pierde in vreun fel unitatea, si nici baraka conducatorului principal Formarea confreriilor marcheaza tranzitia de la "grupurile de rugaciune" sau "asociatiile de initiati" ale originilor la institutii regulate, puternice si ierarhizate Alaturi de ele se vor distinge, in legatura neindoielnica cu cruciadele si feudalitatea, sub unele regimuri politico-religioase sau teocratice, ordine cavaleresti (futuwwa) sudate printr-un juramant de fidelitate urcand pana la calif Astfel, aceste ordine grupau companioni animati de un acelasi ideal moral si social, sub flamura unui conducator intrupand acest ideal Virtutile politice si virile erau mai apreciate aici decat aspiratiile mistice care reuneau pe sufiti Pe de alta parte, confreriile sufite se afla in legatura si cu ceea ce vor deveni corporatiile artizanale, in unele cazuri, chiar ele sunt cele care le vor da nastere Ele inconjurau embrionii organizatiilor profesionale cu o aura de esoterism, cu exigente morale si rituri secrete, cu un ceremonial initiatic, care le conferea un fel de sacralizare 4 Persecutii — Este imposibil de trasat aici istoria confreriilor, care se numara cu sutele si dintre care multe au pana la douasprezece secole Enciclopedia islamului a identificat 174 de tarika principale, fara a socoti si ramurile desprinse Este insa si mai dificil de precizat la ce data o confrerie s-a structurat in mai multe centre, legate intre ele prin acelasi maestru, aceeasi cale, aceeasi regula comunitara ibn Karram (m 868) fondase un ordin, care era mai degraba o scoala de teologie (Karramiyia) Hallaj (m 932) deschisese la Bagdad o mica comunitate-scoala, unde se invata dreptul coranic, teologia, mistica Dupa condamnarea conducatorului ei, scoala va fi dizolvata, iar membrii sai se vor dispersa Hallaj nu a impus, se pare, niciun semn vestimentar distinctiv Traditia posterioara atribuie discipolilor sai o parola, considerata ca fiind a fondatorului, care se comunica din Bagdad pana in iran si Maroc, si care rezuma doctrina uniunii mistice: "Sub rasa mea, doar Dumnezeu" Cartile lui al-Hallaj au fost arse si vanzarea lor interzisa in librarii Daca discipolii sai intemnitati au fost eliberati dupa executarea maestrului, aceasta s-a facut numai cu conditia de a nu-i mai propovadui doctrina Oricine se declara discipolul sau se expunea consecintelor si mortii Mai multi dintre adeptii sai, prinsi in provincii, in special in Khorassan, au fost adusi la Bagdad, decapitati si capetele lor au fost atarnate pe zidurile inchisorii Represiunea a fost necrutatoare Baghdadi citeaza masurile oficiale luate impotriva sectelor apostatilor, printre care era clasata si cea a Hallajiyah (Hallajienilor): "interdictia de a se hrani cu animalele pe care le sugruma; de a-si marita fiicele; de a-i tolera in tarile islamului in schimbul unei revedente; obligatia de a-i invita la revocare si, daca refuza, de a-i omori si de a le confisca bunurile; cat despre luarea in sclavie a femeilor si a copiilor lor, lucrul acesta este subiect de discutie" Cateva confrerii au dainuit pana in zilele noastre, precum sunt, dintre cele mai vechi, Qadiriyy in, fondata de Abd-al-Qadir-al-Galani (m 1166); Rifa Yia, de discipoli ai lui Ahmad al-Ria (m 1183); Suhrawardiya, de discipoli ai lui Omar Sohrawardi (m 1234); toate trei se vor dezvolta mai intai in irak Ultima s-a raspandit pana in Asia meridionala si s-a divizat in numeroase ramuri La mai putin de cinci secole dupa moartea Profetului, unul dintre istoricii sufismului, Hujwiri (m 1074), numara deja douasprezece confrerii Totusi, doua dintre ele erau condamnate de cea mai mare parte a sufitilor insisi, cea a Hululitilor, pentru doctrina unei intrupari a Divinitatii in mistic, si cea a Hallajienilor pentru abandonarea legilor sacre ale Coranului Faptul ca aceasta din urma a uzurpat numele misticului decapitat la Bagdad nu compromite cu nimic autenticitatea credintei si a virtutilor lui al’ Hallaj 5 Exemple de continuitate — Shadhilliyyah a fost fondata de Abu al-Hasan al-Shadhili (1136 - 1258) Pe cat de mare organizator pe atat de profund mistic, acest fondator isi incepe actiunea in Tunisia Urmarit de invidia provocata de succesele sale de predicator, se instaleaza in Egipt, la Alexandria, apoi la Cairo El moare in timpul pelerinajului la Mekka, atunci cand Bagdadul cade in mainile mongolilor Confreria sa se raspandeste rapid in estul Egiptului, in Siria si in Arabia, si in vest pana in Maroc si in Andaluzia Dupa o perioada in care erau cautate harismele si se apreciau fenomenele paranormale, confreria ajunge sa propovaduiasca renuntarea la aceste manifestari exterioare si sa se concentreze asupra reculegerii interioare, a ascezei si a contemplatiei Unul dintre reprezentantii cei mai cunoscuti ai acestei tendinte africano-hispanice este ibn Abband, nascut la Ronda, in Andaluzia, in 1332, si mort in 1390, la Fes, unde indeplinea, dupa 1375, functiile de imam si de predicator al Qarawiyin-ei Scrierile sale nu au ramas fara influenta asupra Sf ioan al Crucii intr-o culegere de cugetari, Hikant, el dezvolta intr-adevar o doctrina a "nestiintei mistice", potrivit careia Dumnezeu se descopera, obscur si transparent, nu prin rationament, ci prin experienta interioara: "El se ascunde prin prea marea sa Transparenta si devine invizibil prin taria Luminii sale" (trad Paul Nwyia) in sudul Marocului, in djebelul Alam, mormantul unuia dintre maestri acestei confrerii este inca un loc de cult si de pelerinaj Pentru perioada sec al Xii-lea si al Xiii-lea, ibn Arabi (1165 - 1240) ofera pretioase informatii asupra confreriilor si a sufitilor mai mult sau mai putin independenti, pe care el i-a cunoscut, nu numai in Andaluzia sa natala, ci si in Africa de Nord si in Asia Mica El citeaza cincizeci si cinci de maestri doar dintre cei care au contribuit la prima sa formare: ermiti, vagabonzi, imami sau rectori de moschei, asceti liberi Cativa, precizeaza M Asin Palacios, "isi consacrau viata apararii celui drept si protejarii celui slab impotriva violentei si a nedreptatii" Anumite confrerii luau alura unei cavalerii Maestrii andaluzi sau maghrebieni reprezentau numeroase scoli, congregatii sau tendinte religioase, a caror unitate venea mai putin dintr-o regula comuna si dintr-o viata comunitara cat mai ales din doctrine si practici religioase identice, in ciuda conditiilor de existenta familiala si profesionala diferite Ordinul Mawlawiyya sau Jalalixjya a fost fondat, inca de la moartea lui Mawlana (1207 - 1273), de catre fiul sau cel mare si de discipolii sai Cu mult inainte ca la Qonia sa ia nastere, sub inspiratia lui Jalalloddin Rumi, ordinul Dervisilor rotitori (Mewlewiti), inflorisera aici o serie de comunitati religioase Noul ordin a imprumutat de la ele o parte din regulile si ritualurile lor, la care a adaugat nota sa originala Sub protectia Selgiukizilor, el cunoaste o rapida prosperitate si s-a raspandit intr-o multitudine de centre, pastrand totusi o organizare centralizata, cu o ierarhie ereditara El a jucat in Turcia rolul considerabil al unei fraternitati spirituale, al unei culturi elegante, spre deosebire de un ordin popular, de origine obscura, Khalwatiyya, cu un caracter mai ascetic si mai individualist Muzica insotita de canturi, psalmodiere si dans, Seama, reprezenta pentru dervisii rotitori un exercitiu mistic de cea mai inalta intensitate Cu complexitatea sa reglata pana la cele mai mici detalii, aceasta ceremonie simboliza viata rotitoare a sferelor, supunea pasiunile in fata unei ordini cosmice, intarea credinta impotriva tuturor dusmanilor interiori, pregatea extazul Cand acesta se producea, se insotea fie de o tacere imobila, fie de un strigat tulburator, comunicand sentimentul unei Prezente sacre intrarea in Jalaliyya era subordonata unei perioade severe de postulat Daca postulantul lipseste o data de la respectarea regulii, "el este obligat sa reia totul de la inceput" Daca ajunge cu succes la capatul a o mie si una de zile, primeste ablutiunea caintei (pentru greselile sale ascunse), vesmantul confreriei, "se recita asupra sa numele lui Dumnezeu, i se da o chilie i se arata calea, exercitiile de devotiune, si sarguinta pana cand puritatea se manifesta in el" Ajuns la un anumit nivel de inaintare pe cale, el va beneficia de o mai mare libertate de actiune, de mai multa spontaneitate in relatiile sale cu Dumnezeu, participand alaturi de ceilalti confrati la exercitiile comune Comunitatii propriu-zise i se alaturau sufiti care traiau in lume, casatoriti sau nu, fideli spiritului maestrului si care asistau la ceremoniile religioase ale cenobitilor Apartenenta la ordin, ca in cazul majoritatii confreriilor, presupunea forme si grade diferite Ordinul a supravietuit tuturor vicisitudinilor istoriei La inceputul secolului XX, avea o asemenea autoritate incat superiorul sau era cel care conferea insemnele suveranitatii, in timpul intronarii sultanului in moschea din Eyyoub Cand s-a declansat Revolutia populara si laica a lui Mustapha Ataturk (1924 - 1933), Constantinopolul (devenit istanbul) numara, dupa S Anderson, 17 confrerii oficial recunoscute, cam 250 de manastiri si numeroase centre de reuniune Vincent Monteil vorbeste de 600 de manastiri (tekke) ale congregatiilor musulmane din Turcia; ele apartineau unui numar de treizeci si doua de ordine diferite Multi vegetau, considerati fiind, in mod neclar, drept sufiti, fakiri, dervisi Unii calugari rataceau cersind pentru manastirile sau sihastria lor Aceste institutii religioase au fost suprimate in 1925, din cauza opozitiei lor fata de reformele laice ale regimului; persecutia s-a intins in toata Turcia Vesmantul religios a fost interzis Albania primeste pe unii calugari si comunitati in exil, dar confreriile o vor parasi, cand tara a trecut, in 1946, sub regimul unei "Republici populare" Ele s-au reconstituit partial in Turcia, unde viata religioasa ramasese ardenta Dervisii din Qonia si-au reinceput Seama si miscarea religioasa recapata vigoare 6 Vremurile moderne: in Africa — Dupa o perioada de obscuritate, durand aproape patru secole - cu exceptia catorva personalitati sclipitoare - o insufletire a confreriilor sufite se manifesta incepand cu sec al XiX-lea Ea se datoreaza influentei catorva maestri, care se raportau ei insisi la cei din epoca de aur a sufismului si care doreau sa reaprinda flacara misticismului musulman Ea era gata sa se stinga sub calcaiul dominatiei otomane Aceste confrerii s-au dezvoltat in afara, si cateodata impotriva, unor alte doua mari miscari islamice: Wahhabismul 3, centrat asupra Arabiei, care marcheaza o reintoarcere la disciplina Legii Coranice; si Mahdisntul, centrat asupra iranului, care traieste in speranta eschatologica a reintoarcerii unui Calauzitor, trimis de Dumnezeu Tot o miscare de renastere mistica s-a dezvoltat, in furnicarul ulemalelor, si s-a intins pana in inima Africii si la granitele Asiei meridionale, in Malaezia si indonezia, la fel ca si in tarile Europei si ale Americii, unde s-au stabilit importante minoritati musulmane Doi maestri se evidentiaza in special: Ahmad ibn idris (m 1760) si Ahmad al-Tijani (m 1815) "Caile" pe care le-au renascut au pastrat practicile de devotiune sufite, dar ele dovedesc moderatie in ascetismul si misticismul lor Toate interzic folosirea tutunului si a bauturilor fermentate Ele s-ar interesa mai degraba de viata practica a credinciosilor, de cultul sfintilor, de aniversari si pelerinaje decat de invatatura speculativa si aprofundarea spirituala Ele ar viza uniunea cu Spiritul Profetului mai mult poate decat uniunea cu Dumnezeu, aceasta aparand ca incompatibila cu credinta in absoluta transcendenta a lui Allāh r f Aceasta reinsufletite a sufismului pana in mediile populare nu se realizeaza fara contaminari cu traditii locale, straine de el, dansuri orgiastice, scene fakirice, spectacole de magie, adesea pe un fond de sarlatanism Aceste sarbatori ale unui misticism indoielnic au facut obiectul unor pitoresti descrieri Astfel de manifestari nu trebuie totusi sa puna la indoiala existenta in confrerii a unui sufism interior cu totul autentic Dar el ramane cel mai adesea discret si, cu cat este mai intens, cu atat mai putin el se manifesta, precum o muzica a tacerii O alta experienta ce se coreleaza cu Ahmad ibn idriss merita sa fie semnalata O zaouia (= zawiyva) s-a format in sudul Cirenaicai, la frontiera Sudanului, intr-o oaza traversata doar de caravane, in mijlocul desertului, sub conducerea lui Ali Sanusi (1787 - 1859) Acest centru religios se constituise aici pentru a fugi de ostilitatea ulemalelor din Arabia si pentru a converti la islam unele triburi de negri animisti, care nu incetau sa se lupte intre ele Maestrul intentiona strangerea pe Calea sa (Sanusiyya) a tuturor lanturilor initiatice precedente si isi afirma vointa de a purifica sufismul de zgura istoriei Ceremoniile religioase se derulau fara frenezie zgomotoasa Zaouia se preocupa de lipsurile poporului si organiza in jurul ei o societate "teocratica si pacifista" (J S Trimigham) Celule familiale, artizanale, agricole, educative, defensive, se construiau intr-un ansamblu ordonat, adaptat structurilor etice si traditionale ale regiunilor Ele se vor extinde, prin deserturi, pana la valea Nilului, in Nubia Acest ordin Sanasi a fost leaganul dinastiei idriss, care a urcat la tronul Libiei in 1950, odata cu proclamatia de independenta a tarii Ea a fost inlaturata prin lovitura de stat militara din 1969 Spre aceeasi perioada, potrivit unei anchete a lui L -P Fauque, publicata in 1961, Algeria numara in anul 1950 in jur de 500 000 de aderenti la diverse confrerii, dintre care cele trei importante erau Khalwatiyya, Shadhiliyya, Qadiriyya Unul dintre membrii cei mai celebri ai acesteia a fost Abd el-Kader, nascut in 1808 aproape de Mascara, mort la Damasc in 1883 si ingropat intr-o mica moschee, alaturi de mormantul lui ibn Arabi Dupa cincisprezece ani de rezistenta impotriva cuceririi franceze din Algeria (1832 - 1847), el se preda; a fost tinut prizonier in Franta vreme de cinci ani, apoi, eliberat, s-a retras in capitala siriana, unde a deschis o scoala de meditatie si de formare ascetica si mistica, urmand orientarile "teomoniste" ale lui ibn Arabi El a lasat o culegere de cugetari si de meditatie, Cartea Popasurilor, din care o parte a fost tradusa in franceza Din acest ansamblu sufit maghrebian, o ramura s-a desprins la Mostaganem, in 1918, si s-a erijat intr-o confrerie distincta, sub impulsul lui Ahmad ibn Al Alawi, nascut in 1869, mort in 1934, in zaouia din Tigditt Acest fondator al Alaouiya, care studiase in india doctrina si metodele sufismului, este astazi considerat ca unul dintre sfintii islamului "seicul", scrie unul dintre discipolii sai, "renovator al caii sufite in aceasta epoca de intunecimi spirituale, a dat exemplul unui om interesat de toate problemele timpului sau Era un spirit viu, inteligent, sensibil si preocupat de soarta semenilor sai Vointa sa spirituala era una care ingloba intreaga umanitate" Miscarea sa s-a raspandit in Europa Ea are la Paris un centru religios si cultural care, pe langa formarea initiatica, publica o revista, organizeaza cursuri, reuniuni publice Unii discipoli ai lui Alawi, care au fost initiati de Maestru, au fondat alte centre in Franta si in Elvetia Mai multi discipoli ai lui Rene Guenon, seicul Abdel Wahed Yahia, au adoptat sufismul, fie in aceasta taraqah Alaoui, fie in alte cai seicul Khaled Adda ben Tounes reaminteste principiul: "Sufitii isi fondeaza stiinta si cunoasterea numai pe ceea ce traiesc ei insisi" Africa subsahariana a cunoscut si ea, independent de mediile scolilor coranice in care copiii invata sa recite pe dinafara Coranul, infiltrarea confreriilor sufite, precum Tidjaniya, Qadiriya, Mourizil Mai multi dintre maestrii lor au lasat o reputatie de sfintenie: Amadou Bamba (m 1927) in Senegal; Tyemo Bokar (m 1940), inteleptul din Bandiagara (Mali), supranumit "Francisc din Assisi negru" Cateva dintre aceste confrerii, care adaugau unele obligatii de munca la practicile religioase, au ajuns la o putere economica si politica de natura sa nelinisteasca puterile civile Anumite partide, inspirate de aceste confrerii, au fost chiar dizolvate in Egipt, ordinul Bektasilor, fondat de Balim Baba (m 1516) pe temelia unei confrerii mai vechi, dar in declin, a supravietuit, diminuat, pana in zilele noastre, dupa o istorie agitata Acest ordin se declara sunnit, dar invatatura sa cuprinde unele elemente sha de ca de exemplu, cultul lui Alt si atribuirea califatului doar urmasilor Fatimei Libertatea aderentilor sai in raport cu Coranul si sincretismul credintelor lor indeamna pe Jules Leroy sa scrie: "Anumite elemente ale credintei si practicii Bektasilor ne fac sa credem ca ei erau la origine crestini care au preluat doar formele exterioare ale islamismului Ei au o dogma trinitara, in care Alt tine locul lui iisus si, in adunarile lor, care se tin in sala de reuniune a manastirilor, ei celebreaza un fel de Cina de taina in care se impartasesc cu vin, paine si branza La fel, ei isi marturisesc pacatele superiorilor lor si primesc de la acestia absolvirea de ele" 7 Asia centrala si meridionala — Discretia pare de rigoare in mediile sufite care subzista in Asia centrala si meridionala inaintea "Republicii islamice" instaurata de ayatollahul Khomeini, se puteau vedea sufiti si comunitati in iran Ce a mai ramas astazi dintr-un sufism care s-a aratat aici stralucitor si activ? Vincent Monteil critica evocarile facute despre calugari - crestini sau musulmani - murdari, ignoranti si decazuti, ironizati de literatura si de propaganda atee El semnaleaza ca un ordin recent, cel al lui Safi-Ali-Shan, a numarat aproape 33 000 de dervisi El ii califica drept "panteisti" Legaturile lor spirituale cu india sunt evidente Ei proclama cu tarie: "Lumea nu este decat ca o iluzie, ca un vis, ca o clipa" Autorul Lumii musulmane povesteste cum unul dintre prietenii sai afghani a intalnit, in 1957, in Tadjikistan, un notabil, in varsta de patruzeci si cinci de ani, care s-a dovedit a fi un mistic sufit, instruindu-si copiii in aceeasi cale, si fiind capabil sa recite pe dinafara lungi pasaje din Mathnawi, marele poem despre iubirea divina al lui Jalalloddin Rami Cu toate ca fusese educat sub un regim ce practica ateismul, acest sufit isi pastrase traditia spirituala El spunea, despre cei care nu-l intelegeau, doar atat: "ei nu intra in aceasta lumea a mea" Unul dintre inspiratorii Pakistanului modern, care a fost presedinte al Ligii musulmane, Muhammad iqbal (1873 - 1938), filosof, poet si jurist, recunostea ca principal maestru al sau pe Rami (m 1273), fondatorul ordinului dervisilor rotitori Un suflu mistic rascoleste scrierile si discursurile sale, care au exercitat o mare influenta asupra intregului islam Poemele sale continua sa fie cantate solemn in timpul ceremoniilor religioase insusi sufletul sufismului este cel care se exprima in lucrarea sa Cartea eternitatii (Djavid-Nama) Din india s-a raspandit in Occident, la inceputul secolului XX, o confrerie al carei lant initiatic, prin mai mult de treizeci de maestri cunoscuti nominal care s-au succedat de la fondarea sa, urca pana la Hazrat Khwaja Ali si Hasan Basri Autorul acestei noi raspandiri, Hazrat inayat Khan, s-a nascut in 5 iulie 1882, la Baroda, la nord de Bombay si a murit la Delhi, in 5 februarie 1927 Crescut in pietate si cultul muzicii, el devine inca de tanar un adept al meditatiei tacute la fel ca si un interpret, un compozitor si un poet La o intrebare de-a lui, bunicul sau ii raspunde intr-o zi cu un vers de Jalallodin Rami: "Noi sunterr Oceanul in care tu esti o picatura" Aceasta cugetare a inspirat intreaga sa viata Simtirea prezentei lui Dumnezeu in om si simtirea dimensiunilor interioare ale muzicii l-au facut in masura sa conceapa ceea ce el a numit "Yoga sunetului" A fost initiat in sufism de maestrul Muhammcid Madani si a studiat invatatura a patru mari confrerii din india: Nakshibandya, Kadarya, Sohrawardya si Chishtya, aderand la aceasta din urma Pe patul de moarte, maestrul sau il investeste cu o misiune: "Mergi in lume, armonizeaza Orientul si Occidentul cu muzica ta, raspandeste intelepciunea sufismului, in numele lui Dumnezeu, cel Milostiv si indurator" El pleaca in 1910 in Statele Unite, unde traieste in saracie, dand concerte si o invatatura asupra "caii", pregatind traduceri din autorii sufiti si propriile sale tratate de meditatie Ca majoritatea maestrilor sufiti, se casatoreste; va avea patru copii Calatoreste in toata Europa, fixeaza in Elvetia centrul miscarii sufite, pe care o reinsufleteste in Silsila lui Chishti, si instaleaza la Suresnes, aproape de Paris, unde isi alege domiciliul, o scoala de meditatie Pana la moartea sa, el nu va inceta sa calatoreasca pentru a-si raspandi "Mesajul de iubire, Armonie si Frumusete" Pir Vilayat inayat Khan Chishti, fiul sau, care i-a succedat, ii continua activ opera si insufleteste mai multe centre sufite in Statele Unite si in Europa invatatura sa se arata deschisa la toate convergentele gandirii umane inspre Uniunea mistica in Dumnezeu, in afara oricarui dogmatism sectar Aspiratiile constiintei spre unitate, care se exprima in toate religiile, ca si in cautarile adevarului stiintific si ale unei paci mondiale pot, grupandu-se sub o lumina comuna, sa fondeze o noua lume a dreptatii, iubirii si a libertatii in indonezia, tara cu cea mai mare populatie musulmana din lume, doua sunt influentele principale - ale lui ibn Arabi si Jalallodin Rumi, care se incruciseaza in confreriile sufite instalate in insule Potrivit Congreselor pe care le-au tinut in 1960 si 1963, ele ar fi in numar de sapte, si doua dintre ele ar numara mai mult de un milion de adepti Dar sufismul marilor maestri nu a putut fi peste tot ferit de contaminarile locale cu hinduismul, aninismul, credintele si obiceiurile traditionale O straveche seva culturala persista sub aceasta grefa religioasa straina care este islamul; ea ofera confreriilor sufite din Asia de Sud-Est o coloratura particulara, mai mult sau mai putin pronuntata, in functie de maestrii care le conduc Ceremoniile nu exclud cateodata, potrivit lui Vincent Monteil, magia neagra, filtrele de dragoste, vindecatorii, vrajitoria, ocultismul, astrologia, toate tipurile de mantica Evocarea spiritelor, cultul sfintilor, rugaciunea catre Allāh, pelerinajele la Mekka, respectarea destul de slaba a postului si a obligatiei la milostenie coexista, fara vreun sincretism sistematic, intr-o practica spontana potrivita pentru a concilia toate forte invizibile, in care se poate crede fara a irita pe niciuna din ele Eroul independentei, "parintele Revolutiei", primul Presedinte al Republicii indonezia, Sukarno (1901 - 1970), era fiul "unui musulman teosof javanez" El se autointitula drept "un mistic" A avut ca si parinte spiritual un musulman "pios si mistic, dedicat rugaciunii si postului" fixat intr-o maniera politica pe legea coranica intemnitat, Sukarno citea Coranul, se ruga si medita in 1955, el efectueaza pelerinajul ritual la Mekka Potrivit vointei sale, sicriul sau a fost acoperit cu drapelul gruparii Muhammadiyah, miscarea reformista musulmana la care el aderase la varsta de cincisprezece ani Nu este vorba aici de a-l anexa sufismului, insa el a atestat existenta confreriilor si a unei influente care nu conduce in mod necesar la sfintenie 8 Rolul femeilor — Femeile au avut o importanta considerabila in miscarea sufita, ca ermite si cenobite, sotii si mame, sau conducatoare de scoala Am evocat minunatul personaj care a fost Rabi a al Adawiyya, convertirea sa, poemele sale mistice si influenta pe care a exercitat-o, dupa secolul al Viii-lea, asupra intregii istorii a sufismului Aceste femei sunt reunite in manastiri (ribat), atasate sau nu unor mari confrerii Cairo, Alep, Bagdad numarau deja, in secolul al Xii-lea, mai multe manastiri de femei in afara muncilor casnice, ele nu doar se rugau, meditau, cantau, respectau riturile si practicile sufite, ci si predicau si instruiau Ele se puteau ridica pana la responsabilitatile unui maestru (sheikha) Dar nu existau manastiri mixte Chiar daca unele comunitati de femei sau de barbati se gaseau cateodata apropiate, exercitiile spirituale, riturile si rugaciunile se desfasurau totusi separat independent de viata comunitara, unii laici, barbati si femei, puteau sa se reuneasca in grupuri de meditatie si de rugaciune, cateodata in cea mai desavarsita tacere timp de mai multe ore, alta data ascultand cuvantul sugestiv al unui maestru sau al vreunuia dintre membri Chiar si in afara manastirilor, unele femei se reuneau intre ele, formau cercuri de rugaciune, mergeau in pelerinaj la mormintele sfintilor Sufismul le oferea posibilitati pe care o religie prea legalista, ca si o societate cu o predominanta aproape exclusiv masculina, nu le-o permiteau in vreun fel ibn Arabi si-a exprimat gratitudinea fata de doua femei in varsta, carora le-a fost, pe cand era tanar, slujitor si discipol: Yasmanah, o sufita din Marchena, si Fatimah, o mistica extatica din Cordoba, care traia intr-o continua prezenta a lui Dumnezeu De asemenea, el nu si-a ascuns admiratia pentru Maryam, prima si tanara sa sotie, careia i-a laudat desavarsirea spirituala si a carei viziune l-a confirmat in calea sufismului Dar, poate, niciun imn de iubire nu egaleaza poemul pe care el l-a dedicat lui Nizham (Armonia), fiica de o frumusete si de o inteligenta exceptionale a unui imam din Mekka, din care el face un simbol al intelepciunii (Sophia) lui Dumnezeu4 Aceasta i-a inspirat scrieri inflacarate, interpretul dorintelor arzatoare, apoi Comoara dorintelor arzatoare, in care el canta in fraze erotice deliciile uniunii extatice El a trebuit, mai apoi, sa explice aceste poeme, caci criticii scandalizati nu le intelegeau aspectul simbolic5 Jalallodin Rami si-a exprimat, la randul sau, consideratia cea mai tandra pentru sotia sa, care indeplinea functii importante in Comunitatea din Qonia Dar ambiguitatea limbajului mistic al iubirii este dusa la extrem de numerosi poeti sufiti Acele relatii sexuale care ar exprima o iubire nu doar senzuala sau posesiva, care s-ar inalta la o plenitudine ideala a daruirii si a abandonului, au putut servi, in lipsa unor comparatii mai sugestive, ca si simboluri ale uniunii mistice cu Dumnezeu Cantarea Cantarilor, iubirile lui Solomon cu Sulamita, au inspirat de asemenea comentarii in care placerile intimitatii sunt evocate pentru a ajuta, ba chiar pentru a incita intelegerea ascensiunii mistice a sufletului spre extaz si spre contopirea in divinitate Dumnezeu se reveleaza si se ascunde sub valul formelor corporale, care, totusi, nu trebuie luate in considerare in ce priveste realitatea Sa De aici, aceste numeroase poeme mistice, de un erotism aparent echivoc, concepute pentru Leyla, arhetipul eternului feminin, pentru Nizham, intruparea Sophiei, pentru Preaiubita, femeia ce cristalizeaza frumusetea, si acest cristal inaltand sufletul spre Frumusetea transparenta a lui Dumnezeu in schimb, cand este vorba de acele femei mistice care-si exprima dragostea fata de Dumnezeu, ele imprumuta rar, dupa stiinta mea, simbolurile si personificarile iubirii umane Raba a, dansatoarea mistica din Basrah, sau sclava mistica din Atab, isi adreseaza cantecele lor de iubire direct lui Dumnezeu, si numai si numai lui: "Te iubesc cu doua iubiri, spune Raba a, cu o dorinta pasionala si cu o iubire noua " si sclava, la randul sau, isi exclama dorinta: "Oh! prieten al inimilor! Tu esti cel pe care-l caut Tu esti bucuria mea singurul obiect al dorintei mele Din gradinile tale ceresti, nu doresc nicio placere, singura mea dorinta este de a te vedea" Castitatea este o virtute pe care orice sufit, barbat sau femeie, trebuie sa si-o impuna in afara de cei sau cele care fac din ea, in mod liber ales, o regula absoluta, castitatea nu interzice exprimarea fizica a iubirii, si nici casatoria si procreatia Dar ea va consta pentru toti intr-o moderatie si o stapanire a dorintei carnale, chiar daca aceasta nu serveste decat ca imagine verbala pentru exprimarea unei dorinte spirituale Ceea ce ar fi permis in acest domeniu, dar nu necesar, s-ar cuveni sa fie refuzat de catre sufit Daca inima si gandirea sunt invadate de o pasiune pentru un adult sau pentru un copil, ele trebuiau sa se elibereze de aceasta ca de un "extaz imoral" si sa se indeparteze pentru totdeauna de seductia unei "miscari infernale" Chiar daca femeia a putut sa se dedice in mod liber sufismului, intr-o viata solitara sau comunitara, mundana sau in recluziune, ea a ramas totusi pentru barbat deopotriva arhetipul frumusetii divine si cel al unei seductii diabolice6 CAPiTOLUL V itinerariu: formarea spirituala Adeptul care decide sa urmeze plenar Calea (taraqa) misticii sufite (tasawwuf) va ajunge, exceptand un eventual accident, la initierea si la uniunea transformatoare in Dumnezeu Dar el va ajunge la acest sfarsit supunandu-se indrumarii de catre un Ghid Aceasta formare va presupune, in afara unei invataturi si a exercitiilor spirituale, aspre incercari fizice si morale, posturi si vegheri prelungite, munci materiale, mustrari Candidatul la initiere va respecta cu grija cuvintele si gesturile Maestrului, ritualurile si practicile, intreg itinerariul Caii alese 1 Maestrul — Maestrul este "polul" (Quth) spre care se va orienta cautarea spirituala, "axa" in jurul careia va evolua in spirala ascensiunea mistica "Pentru cel care nu are maestru, Satana devine maestrul sau" (ibn Arabi) Adevaratul maestru se revendica el insusi de la un initiator, care l-a investit cu puterea si 102 cu misiunea sa Acest initiator nu este, la randul sau, decat o veriga a unui lant (silsila) care il leaga de Muhammad, de ginerele sau Alt sau de unul dintre tovarasii sai, primii califi Acesta este "lantul de aur", "lantul binecuvantarii" (silsilat al-baraka) Aceasta relatie cu originile islamului tinde sa garanteze fidelitatea fata de Profet si, in consecinta, autoritatea Maestrului Preocuparea de a stabili o astfel de legatura este comuna atat sunnitilor si sha itilor, cat si gruparilor eliberate de sub tutela "ortodoxa" a ulemalelor Aceasta legatura asigura continuitatea acestei influente misterioase (baraka), derivand din puterea spirituala a unui maestru, transmisa de la unul la altul si mentinand permanenta energiei fondatoare in sirul succesiunilor1 in lipsa acestei raportari la o energie mai puternica decat moartea, grupul sau invatatura unui Maestru ar fi sortite unei grabnice degenerescente Puterea insasi a Profetului purcede din legaturile sale cu lantul Profetiei, ale carui verigi majore sunt Abraham, Moise, iisus; ea vine de asemenea din propria sa ascultare a Cuvantului lui Dumnezeu, a Revelatiei transmise prin arhanghelul Gabriel Aceasta este pecetea primordiala care autentifica Caile deschise de Maestri Taria acestui influx fiind venita de sus, diversitatea istorica a maestrilor nu exclude interventia trecatoare a unui maestru misterios, al Khidr El este inspiratorul invizibil, care apare brusc, face un gest, spune un cuvant, tace, apoi dispare Sau, dimpotriva, el este perceput ca un ghid interior, o personificare a constiintei orientate spre Dumnezeu, sau polul (Quth) insusi ce atrage sufletul spre Dumnezeu ca printr-un magnetism spiritual El mai este asimilat si cu ilie, slujitorul lui Dumnezeu; ghidul lui Moise in traversarea desertului, traversare care va fi de altfel simbolul Caii (taraqa), conducand la Dumnezeu prin supunere, cunoastere si iubire Acest maestru prin excelenta este identificat cu acela pe care Allāh il prezinta, in sura Cavernei, ca pe "un rob dintre robii Nostri, caruia Noi i-am daruit indurare, din partea Noastra, si l-am invatat stiinta de la Noi" (18, 65, 82) insarcinat cu instruirea lui Moise, el raspunde acestuia, care il intreaba neincetat: "Daca ma urmezi, nu ma intreba despre niciun lucru, cata vreme nu-ti pomenesc nimic despre el" (18, 70) Aceasta este atitudinea pe care o vor adopta maestri sutiti fata de discipolii lor nerabdatori Jonayd, de exemplu, se va rasti cu promptitudine la Hallaj, din cauza unor intrebari ale acestuia considerate ca inoportune ibn Arabi face aluzie de mai multe ori la acest personaj fugitiv, care cunoaste gandurile sale intime si scrierile sale inca secrete, care apare brusc in locuri si momente diferite, si care recomanda supunerea fata de maestri, fara sa aduca el insusi vreo solutie problemelor El se prezinta mai degraba drept cel care incita la cautarea adevarului, maestrul interior, ghimpele constiintei, oarecum asemanator daimon-ului lui Socrate Ermiti, celibatari traind in lume, barbati si femei casatoriti, din momentul in care adopta o cale, chiar in afara unei comunitati organizate, se pun si sub indrumarea unui maestru; in limbaj sufit, se orienteaza spre un pol Ei pot sa-l schimbe, de considera cumva ca nu mai progreseaza pe aceasta cale, sau ca progresul nu se desfasoara intr-o relatie reciproca Astfel, sufiti dintre cei mai renumiti pentru stiinta si virtutile lor au cunoscut mai multi maestri, pe care-i cautau dintr-un capat in celalalt al lumii islamice Un maestru nu isi poate exercita rolul decat in conditii foarte stricte El trebuie sa fie nu doar initiat in una sau mai multe cai de perfectiune, ci si investit cu aceasta misiune de catre un maestru, care ii transmite puterile sale (baraka) Aceasta alegere presupune la noul desemnat o stiinta teologica, cunoasterea etapelor caii, a ritualurilor si metodelor, a regulilor de asceza, a dificultatilor fizice si psihologice individuale care trebuie depasite Aceste cunostinte nu raman la nivelul intelectual, ele sunt dublate de experienta spirituala, de inaintarea personala pe cale, de traducerea doctrinei prin exemplul faptelor Calitatilor morale li se vor adauga doua daruri, discernamantul si austeritatea, care nu exclud un profund sentiment de umilinta si cotidianul examen personal de constiinta El se va fortifica in solilocviile sale intime cu Dumnezeu si in retrageri periodice 2 O ierarhie initiatica — Evolutia spirituala de la discipol sau novice la Maestru urmeaza o gradare precis ierarhizata Profetul, chiar daca nu a interzis formal viata monahala, nu o incurajeaza in niciun fel: "Fara viata monahala in islam", potrivit unei spuse ale sale Exemple pe care, fara indoiala, le cunoscuse in timpul calatoriilor sale i-au schimbat parerea; dar totusi el propovaduia o etica moderata: "O, voi cei care credeti! Nu opriti bunatatile pe care Allāh vi le-a ingaduit si nu caleati (poruncile), caci Allāh nu-i iubeste pe cei ce incalca (poruncile)!" (5, 87) Celibatul monastic, in special, i se parea greu compatibil cu natura umana si cu stabilitatea societatii; casatoria era considerata norma personala si sociala Dar, cu repeziciune, vocatiile anahoretice se vor evidentia in islam si calugari - ermiti sau cenobiti - se vor reuni in comunitati, convinsi ca prin aceasta nu incalcau nicio regula absoluta a Coranului2 Dar, daca cea mai mare parte a calugarilor au fost sufiti, acestia din urma nu erau toti calugari sau calugarite supusi regulilor stricte si minutioase, precum celibatul, saracia, penitentele, muncile de intretinere a unei manastiri Mistica nu este un domeniu rezervat Aflat in fruntea unei taraqa care are dimensiunea unei scoli, a unui grup sau a unei confrerii, maestrul este considerat ca un Walt, iubitul, protejatul lui Dumnezeu El joaca rolul de mediator, ba chiar de intermediar intre adept si Dumnezeu La randul sau, se plaseaza el insusi in siajul celui dintai calauzitor, Allāh, cel care a revelat Legea fundamentala si care acorda gratia Muhammad este ultimul vestitor al acestuia, cel care pune pecetea (Khatim) finala la era profetiei Aceasta Lege este interpretata oficial de catre ulemale, doctorii in stiinte si legislatii religioase Dar ei nu desprind din ea altceva decat sensul literal (zahir) sau adaptarile la circumstantele vietii exterioare Aceasta Lege contine insa si sensuri ascunse (batin), sursa a interpretarii esoterice si a vietii mistice Maestrul va fi hermeneutul acestor sensuri secunde La sha iti, acesta va fi imamul; la sunniti, seicul Oricare i-ar fi numele, el este Wali; precum o teofanie, el dezvaluie initierea spirituala (Walāyat) in aceasta calitate, el este singurul autorizat sa discearna sensul ascuns al Revelatiei divine, care se situeaza in modul cel mai direct pe calea uniunii cu Dumnezeu Aceasta cunoastere patrunsa de iubire este intelepciune (sapida scientia = stiinta delicioasa), "gnoza islamului" Dar aceasta Walāyat (cale initiatica) nu este inca Wilayat (sfintenie) Ea ii este traseul, dar nu si sfarsitul investitura de maestru ar purcede, in traditia sha ita, mai cu seama din lantul genealogic care il leaga pe imam de Alt, in vreme ce la sunniti ea ar corespunde mai degraba unui grad inalt de perfectiune spirituala, dar grad recunoscut ca urmare a initierii maestrului, protector al Silsila De ambele parti, in pofida acestor diferente, se afirma dubla exigenta a unei fidelitati si a unei inspiratii divine Orice barbat (sau femeie) detine posibilitatea sa devina maestru, dar el nu o actualizeaza decat urmand o cale ascetica si mistica, lunga si dificila, sub indrumarea unui Calauzitor autorizat intotdeauna deschis si disponibil in fata darurilor lui Dumnezeu, aspirantul (murad) va trece prin stadii determinate (maqamat), prin initieri succesive, mai inainte de a accede la demnitatea de murshid, indrumator spiritual, ghid al discipolilor, colaborator al maestrului, aparator al regulilor si ritualurilor, cateodata echivalentul seicului sau al Pir-ului (maestru in araba sau in persana) Odata momentul venit si toate incercarile depasite, maestrul confera investitura murshid-ului, impreuna cu puterea invizibila a baraka si cu secretul cunoasterii esoterice (ma rifa) Transmiterea acestei puteri este adesea facuta, ca in Mawlawiyyia, in interiorul unei familii, de la tata la fiu sau la ginere Dar conditiile pregatitoare raman indispensabile, calitatile morale si spirituale vor trebui, fara exceptie, sa primeze asupra genealogiei fizice S-a intamplat totusi ca modul de conduita al maestrilor sa nu corespunda deloc invataturii lor Ei uita versetul Coranului: "O, oameni ai Cartii! Voi nu va sprijiniti pe nimic, pana nu veti implini Tora si Evanghelia si ceea ce vi s-a trimis de catre Domnul vostru!" (5, 68) Unii cedeaza tentatiei de a uimi pe cel naiv sau de a castiga increderea, cultivand anumite puteri: telepatie, premonitii, interpretarea viziunilor sau a viselor; altii se supun mai degraba atractiilor placerilor decat necesitatii ascezei Dar discipolii avansati stiu sa distinga, atunci cand e cazul, omul de invatatura sa, si se ataseaza de valoarea uneia, mai mult decat de comportamentul altuia, cu toate ca, in sufism, experienta trebuie sa fie, in principiu, verificarea spusei ii ramane atunci discipolului sarcina sa verifice pe pielea sa invatatura pe care o primeste, fara sa-si piarda vremea judecandu-i autorul Teoreticienii sufiti, cu obisnuitul lor gust al clasificarilor, stabilesc trei niveluri principale de formare: nivelul comun pentru marea masa a "cautatorilor" atrasi de calea spirituala; nivelul "incepatorilor" deja angajati pe cale; nivelul "avansatilor" care numeste o adaptare din ce in ce mai individualizata in general, la acest nivel, cel mai inalt, se intalnesc nu doar murshid-vi, ci de asemenea si abdal, acei "ierarhi spirituali" 4 (Henry Corbin) in esoterismul musulman, ei sunt considerati ca mediatori, acei "substituiti" care, prin rugaciunile si virtutile lor, indupleca mania lui Dumnezeu si apara lumea de pedepsele temporale pe care ar trebui sa le atraga asupra ei multitudinea pacatelor sale 3 Fundamentul credintei — Virtutea fundamentala a sufitului este credinta in Dumnezeu, creator "atotputernic si atotmilostiv", credinta care se rezuma in marturisirea de credinta (shahadah): "Nu exista alt dumnezeu, in afara lui Dumnezeu; si Muhammad este trimisul lui Dumnezeu" Profesiunea de credinta, ramanand identica in structura sa intima, se exprima la niveluri diferite Ea este mai intai recunoasterea cuvantului lui Dumnezeu, transmis prin Profet si inscris in Coran Apoi acest cuvant se expliciteaza urmand gradele de intelegere ale inteligentei si urmand necesitatile vietii sociale: in acest caz, cele care il explica sunt scolile juridice si teologice, intre care credinciosul poate alege, avand grija ca ele sa nu se indeparteze de ortodoxia coranica si de spusele Profetului transmise sub numele de hadath, si indeosebi hadath qudsa5, cele care sunt socotite a fi spuse venite de la Dumnezeu insusi in sfarsit - si aici sufitii se expun riscului celor mai grave reprosuri de erezie si de necredinta, laolalta cu cortegiul obisnuit al persecutiilor - ei cred ca pot sa aprofundeze sensul spuselor printr-o hermeneutica a interioritatii, gratie unei experiente mistice, in intregime intuitiva si iluminatoare, pe care ei o traiesc uneori pana la extaz Ei indraznesc atunci sa zica, precum Hallaj: "Eu nu prefer nicio doctrina anume " Martirul din Bagdad (m 922) descrie acest proces de "deverbalizare", daca pot folosi acest neologism, care se realizeaza in intimitatea unei uniuni de iubire: "Eu am cu mine un Prieten, pe care il vizitez in clipele de singuratate, prezent, chiar si atunci cand scapa privirilor Este ca si cum as fi devenit interlocutorul eului meu Prezent, absent, apropiat, indepartat, cu neputinta de prezentat prin calitati, El este mai apropiat decat constiinta de imaginatie si mai launtric decat scanteierile inspiratiilor" (trad L Massignon) Nu suntem oare aici pe piscul credintei fara cuvinte, limitele intregului limbaj fiind depasite, pana la pragul viziunii sau al prezentei? Exegetii si juristii, limitati la litera, nu mai puteau sa inteleaga, si nici sa admita, aceasta hermeneutica 4 Edificiul virtutilor — Aceasta intimitate directa cu Cuvantul presupune o deposedare de sine, care se realizeaza prin practicarea virtutilor, purificand si modeland caracterele Purificarea interioara se intinde la toate nivelurile psihicului uman: purificarea sufletului (nafs) prin penitenta si asceza; a inimii (qalb) prin singuratate, retragere, rugaciune, meditatie; a spiritului (ruh) prin credinta si iubirea indreptate spre uniunea cu Dumnezeu Aceasta asceza include si o prevenire impotriva imaginatiei exaltate, rodnica in reverii seducatoare, ce starnesc dorintele islamul nu acorda castitatii si virginitatii aceeasi importanta ca si ascetismul crestin Sufismul insista totusi asupra puritatii inimii si a intentiei, a decentei si rezervei, in special a modestiei privirii, pentru a preveni tentatiile desfraului Regulile se precizeaza cu mai multa rigoare pentru calugari decat pentru persoanele casatorite Doar forta unei exigente interioare si a unei uniuni din ce in ce mai intense cu Dumnezeu poate, de altfel, fara nicio alta obligatie, sa conduca pe sufit la o castitate absoluta, chiar si in casatorie Toate tratatele sufismului amintesc necesitatea penitentei Bastami ii detaliaza modalitatile, agravate in functie de pacate De unde si importanta examenului de constiinta, care permite un control atent al tuturor actelor Hasan Basri pare a fi fost primul, in lumea musulmana, care recomanda examenul regulat de constiinta Muhasibi (= cel care cerceteaza constiinta) face din acest exercitiu un motor al perfectionarii spirituale Manualele ascetice sufite il considera indispensabil Ghazali vede in el o conditie pentru o perfecta adeziune la vointa divina si, in acest scop, el sfatuieste sa se noteze intr-un carnet (jarida), dimineata si seara, ganduri, dorinte, acte sau cuvinte care ar putea indeparta de Dumnezeu; este unul dintre mijloacele de asigurare ca se traieste in prezenta sau in apropierea Sa Acest exercitiu nu a incetat de a fi plasat in centrul practicii sufite, precum un turn de control El vizeaza nu numai spre materialitatea si circumstantele exterioare ale actului ci, in modul cel mai aprofundat, si spre intentiile care il inspira Caci intentia este cea care confera actului sens si valoare "Cereti socoteala sufletului vostru, mai inainte ca Allāh sa o faca" avertizeaza Profetul O analiza psihologica dintre cele mai rafinate poate rezulta din aceste auto-examinari cotidiene, evitand totusi ca ea sa ajunga o introspectie narcisiaca Toate activitatile sufitului, de la cele mai umile pana la cele mai elevate, vor tinde spre manifestarea si cresterea iubirii de Dumnezeu Existenta misticului va fi prin ea insasi o teofanie, o atestare a divinului printre oameni Ea este oglinda lumii invizibile, dovada vie a relatiilor care se stabilesc intre lumi, cosmos, om si Dumnezeu 5 Rugaciunea — Urmandu-si gustul lor pentru clasificari, maestrii sufiti descriu diverse tipuri de rugaciune: rugaciunea liturgica obligatorie sau canonica; rugaciunea suplimentara in functie de imprejurari si neobligatorie; rugaciunile scurte sau ocazionale; lectura orala si meditativa a Coranului; recitarea tacuta; psalmodierea si cantul religios (sania) acompaniate sau nu de muzica, gesturi, dansuri; contemplatia solitara; reamintirea (dhikr) Aceasta ultima forma este cea mai cunoscuta si cea mai caracteristica Reamintirea Numelor divine6, mentala sau orala, individuala sau colectiva, cu sau fara acordul ritmic al respiratiei, este unul din exercitiile cele mai raspandite printre sufiti Ea este recunoscuta ca posedand o putere mimetica sau psihologica asupra constiintelor, in sensul ca ea face sa penetreze in recitatorul atent o participare a atributelor divine pe care le exprima fiecare nume; ea il asimileaza acestui aspect al divinului evocat prin cuvant Numele divin comunica contemplativului, in functie de receptivitatea sa, franturi despre ceea ce el semnifica prin analogie sau prin simbol "intelept" descopera spiritului secretele cunoasterii teologice; "etern" prezenta universala a lui Dumnezeu in timp si spatiu si in lumea de dincolo; "unu" uniunea finala a sufletului cu Dumnezeu; "frumos" obiectul cel mai vrednic de contemplatie, etc Totusi, unele dintre aceste nume nu pot fi subiecte ale unei asimilari oarecare, precum in cazul lui "subzistent" la fel ca numele care implica o transcendenta absolut incomunicabila Au existat, in aceasta problema, discutii doctrinale; scoala Mu tazilitilor, adepta a unui dogmatism mai traditional, refuza orice valoare asimilatoare a anumitor nume chiar daca recitarea lor este binefacatoare datorita faptului ca ea exalta infinitudinea unica, si deci diferenta, lui Dumnezeu Alte scoli, mai orientate spre misticismul uniunii, admiteau, precum ibn Arabi, ca imitarea de catre om a ipseitatii divine (Dumnezeu existand prin sine insusi, plenitudine absoluta a Fiintei-Act pure) era posibila, din momentul in care misticul se anihila in Dumnezeu (fana) pentru a nu mai trai decat viata insasi a iubirii sale Chiar si de acum, recitarea Numelor divine, a celor mai ireductibile la statutul de creatura, mai pastra inca o putere mimetica, impingand pe mistic sa se identifice in modul cel mai intens cu Fiinta, in care semnificatia acestui Nume se realiza cel mai perfect si cate exclamatii, calificate drept "teopatice", ale unei parti a sfintilor sufiti, nu arata la ce nivel ajungea identificarea lor, de vreme ce ei vorbeau ca si cand erau Dumnezeu insusi! Nu intalneau ei oare prin aceasta pe misticii crestini din Rasarit ce tindeau spre o teomorfoza? "Eu sunt adevarul", striga Hallaj, exprimand prin aceste cuvinte ca el se realizase in Adevarul Spiritului "O, mister este ca Fiinta apare in neant si ca ceea ce se petrece traieste laolalta cu Cel care are insusirea eternitatii", afirma ibn Ata Allāh "Cine s-a nimicit in Dumnezeu dainuie", transeaza ibn Arabi Deseori pe un sirag de matanii (tasbana) murmura sufistul Numele divine sau orice alta rugaciune Mataniile sunt in numere variate, de la 99 la 101, 301, 1001 etc , numere simbolizand infinitatea lui Dumnezeu, pe care repetitia nu o egala niciodata, in indreptarea ei spre Proximitatea divina siragul de matanii, atunci cand este oferit de maestru, capata valoare, precum vesmantul, de suport al baraka, prin care el transmite energia spirituala Aceasta putere transformatoare a Numelor divine, atunci cand sunt pronuntate cu intensa concentrare a unei rugaciuni adoratoare, nu penetreaza decat gradual sufletul recitatorului Aici se manifesta iarasi gustul clasificarilor, atat de dragi teoreticienilor sufiti Sa trecem peste perceperea pur vocala sau fonetica Exista, in primul grad al inferioritatii, perceperea speculativa, cea care evoca conceptul corespunzand numelui: ea raspunde nivelului intelectual; in al doilea grad, contemplativa: inaltata prin iubire, conceptualizarea se clarifica intr-o calduroasa lumina; in al treilea grad, inspirata: prin imaginile si ideile lumii create se descopera intentiile si misterele creatiei; in al patrulea grad, spirituala: privirea se ridica deasupra lumii spatio-temporale spre o viziune a vietii eterne; in sfarsit, in al cincilea grad, secreta: dincolo de oglinda cuvintelor, se afla dezvaluirea misterului divin Recitarea numelor divine poate astfel culmina in tacerea unei iluminari extatice impulsul iubirii calauzeste si orienteaza inteligenta spre calea luminii Maestrii nu inceteaza totusi sa avertizeze impotriva iluziei ca aceste efecte ar decurge in mod automat; ele depind mult de unele conditii subiective, de influenta mediului si indeosebi de gratia lui Dumnezeu 6 Dhikr - "Dhikr" este pivotul rugaciunii colective a sufitilor El indeparteaza distractiile, antreneaza recitatorul intr-o miscare solidara, apropie de Dumnezeu cel slavit, transporta energia divina vehiculata prin cuvinte pana in fiinta recitatorului si il transforma7 Ghazali a rezumat cu precizie inaintarea psihologica a dhikr-ului Subliniem cuvintele care jaloneaza aceasta progresare: "Vei avea sufletul gol, dar atentia concentrata, orientandu-te spre Dumnezeu cel Prea inalt Adica, la inceput, limba ta va repeta fara oprire numele lui Dumnezeu cel Prea inalt Nu vei inceta sa spui "Allāh! Allāh" cu o atentie treaza si intelegatoare, pana ce vei ajunge la un punct in care, daca ai inceta sa-ti misti limba, ti s-ar parea ca cuvantul continua sa curga prin ea, atat de mare este obisnuinta sa Vei continua astfel pana ce limba nu mai are niciun rol de jucat; vei vedea sufletul tau si inima ta slefuite de acest dhikr fara ca limba sa se miste Vei continua cu straduinta pana nu mai ramane in inima ta decat sensul cuvantului si nu-ti mai reprezinti deloc literele si formele, ci semnificatia pura care va fi in mod indestructibil si continuu prezenta in mintea ta Liberul tau arbitru merge pana la aceasta limita El nu o depaseste decat pentru a alunga fara incetare preocuparile distractive Apoi el inceteaza de a mai activa Tu esti in expectativa asteptand iluminarea Ea poate fi trecatoare precum fulgerul, sa nu ramana, apoi sa revina Daca ea ramane, prezenta sa poate dura, dupa cum ea poate sa nu se prelungeasca Din cauza nepotrivirii iluminarilor, locurile sfintilor lui Dumnezeu variaza la nesfarsit iata metoda sufitilor" (trad de Hokmat Hachem) Momentul decisiv al dhikr-ului este cel in care limba si sunetul se opresc, dar in care gandirea urmeaza sensul cuvintelor, uita cuvantul in tacere, vibreaza si zboara spre Sens8 "Tacerea mea este cuvantul pe care tu-l doresti O, ascultator al intunericului" (Pierre-Jean Jouve) 7 Seama — Sama, in clasificarea islamica a stiintelor, desemna fizica, era stiinta cerului, astronomia, nu intotdeauna despartita de astrologie Nimic uimitor deci ca termenul de Seama sa ajunga sa desemneze, in teologia si viata mistica, concertul spiritual al cerului El uneste cantec, muzica si dans, simboluri ale horei astrelor, cea care este o teofanie, o manifestare a lui Dumnezeu in atotputernicia sa Prin invartirea sa, dublu ordonata, in jurul sau si in jurul unei circumferinte, sufitul se inscrie simbolic in aceasta randuiala divina Adoptand astfel gandirea si vointa Creatorului, el isi marturiseste iubitoarea sa acceptare si se ofera unor noi dezvaluiri sau revelatii El doreste sa intre cu totul in vibratie cu cosmosul si, dincolo de oglinda, cu Divinitatea Seama, acest oratoriu miscator si impresionant, este considerat ca un mijloc ce conduce la uniunea extatica in inima Fiintei sau, cel putin, la o intensa comuniune Dhu-l-Nun Misri Egipteanul (m 859) a fost unul dintre initiatorii acestei forme de rugaciune colectiva, care-si atinge apogeul odata cu dervisii rotitori ai lui Jalaloddan Rumi (m 1273) si se raspandeste in intreg islamul in cursul acestor ceremonii, se intampla ca un frate sa se ridice brusc ca si in transa, cu ochii inaltati spre cer; el rosteste cuvinte de neinteles; antrenati, ceilalti frati sau comunitatea intreaga se ridica la randul lor, il insotesc pe primul, canta, danseaza sau schiteaza anumite gesturi; apoi calmul revine Adesea un alt frate se ridica, si scena reincepe; si asa mai departe, intr-o atmosfera de entuziasm in vremurile moderne, descrieri dintre cele mai pitoresti ale spectacolelor Seama din Africa, Orientul Mijlociu, indonezia, au fost facute de mari scriitori Ele atesta ca puterea emotiva a acestor ceremonii, conjugata cu traditii locale, antreneaza uneori efecte perverse incontrolabile, invecinandu-se cu crizele de isterie Aceste efecte erau deja denuntate de maestrii varstei de aur, care se aratau foarte rezervati si interziceau novicilor sa participe la aceste exercitii Ele au ramas totusi foarte populare 8 Singuratate si pelerinaje — Trebuie sa fii capabil de singuratate pentru a comunica si impartasi Dupa exemplul lui Muhammad, care obisnuia, potrivit traditiei, sa se retraga in singuratate, sufitii practica si ei retragerea spirituala Ei se indeparteaza, pentru o perioada variabila, de orice relatie, se dedica postului si meditatiei, lecturii Coranului si rugaciunii Aceasta retragere se poate face, fie in interiorul unei chilii linistite in sanul unei comunitati, fie intr-un loc izolat si indepartat, pestera sau coliba, dar intotdeauna in acele conditii, astfel incat ascetul sa se poata sustrage distragerilor si preocuparilor exterioare, pentru a se dedica in exclusivitate contactului cu divinitatea Aceasta singuratate poate fi temperata prin invecinarea cu alti ermiti apropiati, intr-o aceeasi regiune Roadele asteptate ale unei astfel de singuratati sunt, dupa Bastami: "inspiratiile, contemplatiile, revelatiile, iluminarile si uniunea cu Dumnezeu" in lipsa acestor momente petrecute in prezenta unica a lui Dumnezeu, experienta ce nu decurge fara incercari, ascetul va risca sa nu cunoasca decat dezolarea sau iluzia Singuratatea comporta pericole, precum prezenta obsedanta a fantasmelor, a amintirilor, a spaimelor De aceea, cine nu este stapan pe imaginatia sa, va trebui sa ceara sfatul unui maestru avizat, mai inainte de a se expune la aceste lupte nesigure Vizitarea mormintelor sfintilor, frecventarea cimitirelor fac de asemenea parte din obiceiurile sufitilor Ele erau motivate fara indoiala de preocuparea de a medita asupra mortii intr-un loc propice prin linistea sa, dar, in mai multe cazuri, potrivit chiar povestirilor misticilor, de sentimentul relatiilor posibile cu defunctul: prezenta misterioasa, comuniune spirituala, participare la baraka defunctului, dorinta unei mijlociri Multi relateaza despre viziuni, conversatii, comunicari cu mortii Poate, la unii, exemplaritatea sfantului, rugamintea de a-i semana, omagierea virtutilor sale, constituiau intentia dominanta, in vreme ce, la altii, era invocarea unei protectii si a unei favori Dar, ne putem intreba daca acest cult corespundea cu doctrina coranica pura asupra invierii, care este una dintre cele mai retinute in ceea ce priveste nemurirea sufletului si supravietuirea sa intre moartea corporala si ziua necunoscuta a invierii Pelerinajul exprima din plin constiinta unei situatii existentiale proprii omului: aceea de a fi un pelerin De aceea, pelerinajul obligatoriu prevazut de Coran se poate face, potrivit sufitilor, fara a-si parasi locuinta, in interioritatea lor proprie insasi invatatura lor poarta chiar numele de "cale" Trebuie ca in sine sa fie dezvoltate starile intime ale pelerinului, care se angajeaza pe cale: spiritul de penitenta, de saracie, de efort si reculegere Pelerinajul devine atunci calatorie initiatica, uneori labirintica, conducand la jonctiunea cu centrul, cu Fiinta suprema Evolutia psihica a pelerinului nu are valoare decat daca ea simbolizeaza aceasta cautare spirituala a Unitatii printr-un fel de predestinare eterna, altii vor avea mult de luptat pentru a se realiza in Dumnezeu, pentru a atinge aceasta imagine eterna conceputa pentru ei de Divinitate Acest tasawwuf cheama darurile lui Dumnezeu, dar obliga de asemenea la daruirea de sine prin efort Este vorba nu de merit, ci de cucerire spirituala, prin cea mai stransa asociere a vointei umane la vointa divina Nu ar trebui totusi sa se duca la extrem aceasta distinctie intre alegerea privilegiata si alegerea conditionata, intre darul pur si cucerirea asistata in acest domeniu, totul este dar si reciprocitate, totul este iubire ibn Haldim (pe la 1348) considera ca lupta sufitului se desfasoara simultan in trei directii, carora le corespund trei categorii de invataturi si de exercitii: lupta pentru smerenie (respectarea prescriptilor rituale); lupta pentru sinceritate (atingerea normei morale drepte prin practicarea virtutilor); lupta pentru extaz (anihilarea de sine, fana, prin extinctia oricarei dorinte umane in unitatea iubirii divine) 10 Cei marginalizati — Pe langa acest sufism oarecum regulat, mai personal la unii, mai colectiv la altii, s-au singularizat diverse categorii de mistici Maliniati, de exemplu, "oamenii dezaprobiului" isi primesc acest nume din faptul ca se expuneau voluntar criticii si cenzurii publice Ei mascheaza o viata interioara reala si virtuoasa, adesea foarte avansata, sub aparente extravagante si chiar provocatoare, astfel incat sa fie considerati ca viciosi, betivi, senzuali, libertini, dezaxati si, in consecinta, sa fie dispretuiti si respinsi de societate Nenumarate si pitoresti anecdote circulau despre excentricitatile lor, care nu au fost intotdeauna scutite de o necugetata si amagitoare trufie: o ostentatie pe dos Aceasta miscare mistica ar fi luat nastere in secolul al iX-lea, la Nishapur Adevaratii sai adepti nu tineau seama de opinia comuna, avand ca singur obiectiv de a ramane absorbiti in Dumnezeu Unele excese vor conduce la o provocare antisociala, in numele unei asa-zise exigente a interioritatii si a autenticitatii religioase Aparitia acestor Qalandara-l 1 este semnalata la Damasc, in sec al Xiii-lea Cu vesminte distinctive, cu parul si barba rase, avand mustata, cercei din fier - considerati ca simbolizand penitenta, ei isi etalau opozitia fata de o societate corupta, nedreapta, violenta si ipocrita Ei afisau o calma agresivitate, luand in deradere conformismele sociale, practicile exterioare amagitoare, pentru a exalta o viata simpla si linistita, adesea legata de o ferventa cucernicie O alta deviatie provenea la randul sau dintr-un anumit estetism, intr-adevar putin raspandit, dar cantat de cativa poeti Se se fi inspirat ei oare dintr-o dialectica ascendenta, derivata din Banchetul lui Platon sau din Confesiunile sfantului Augustin, prin intermediul careia contemplativul se ridica de la frumusetea sensibila la ideea pura de frumusete, deopotriva bine si adevar? Unii mistici au riscat intr-adevar sa caute extazul in contemplarea frumusetii fizice, in ocurenta cu frumusetea unui adolescent de care traiau separati, potrivit unor autori, printr-un trandafir La fel ca toti marii maestri, ibn Arabi avertizeaza impotriva unei asemenea practici, ce vizeaza sa transforme intr-un fel de "didactica" prezenta unui frumos si tanar imberb, care serverste ca "martor" (shahid) Contemplativul tindea astfel sa se ridice la o contemplare a frumusetii supreme, careia martorul ii este oglinda: el ar realiza trecerea din prezentul vizibil in absentul invizibil, din temporal in etern, nu printr-un rationament, ci printr-o iluminare progresiva Aceasta tehnica comporta riscul evident al unei ameteli existentiale, de care, se pare ca afectivitatea experimentatorilor nu a scapat intotdeauna Tot ibn Arabi o considera ca "cea mai grava dintre piedici si cea mai imorala dintre nelegiuiri" Ea nu putea seduce decat pe libertini, apreciaza el, mai atrasi de aceste facilitati riscante decat de puterile abrazive ale ascezei Anumite grupuri recurg de asemenea la folosirea drogului, hasisul si opiumul fiind consumate in mod curent in anumite regiuni, pentru a se obtine alinarea fizica sau exaltarea imaginativa Dar va trebui sa nu se confunde efectele psychedelice, de origine chimica, cu fenomenele mistice, de un cu totul alt ordin CAPiTOLUL Vi Realizare: Uniunea transformatoare i istoria sufismului este bogata in fenomene calificate, in mod neclar, drept mistice Se impune totusi un discernamant riguros Faptele relatate apartin adesea legendei hagiografice Chiar daca presupunand ca nu scapa criticii istorice sau analitice, cel putin ele apartin in parte parapsihologici: telepatie, clarviziune, premonitii, viziuni, auzitii, revelatii, comunicari cu defunctii etc; sau, daca se poate spune asa, parafizicii: levitatie, bilocatie, calatorii ultrarapide, mers pe apa sau prin foc, zbor, diverse miracole Accidente sau deviatii, nimic din toate acestea nu apartin in mod esential sufismului; dimpotriva, el invata sa cultive mai presus de toate tacerea desertului interior si intimitatea relatiei cu Dumnezeu 1 Unde incepe mistica? — Maestri sufiti se arata foarte impartiti cu privire la aceste fenomene Unii le descriu cu interes crescut, altii le suspecteaza cu o prudenta circumspectie si nu vad in ele nicio dovada de sfintenie si nici de interventie divina; cea mai mare parte se acorda recomandand indiferenta fata de ele si le prefera practicarea virtutilor, corectitudinea morala, ascetismul, rugaciunea si meditatia, care sunt semne mai sigure de viata mistica autentica Bastami (m 1454) enumera regulile, spre folosul ermitilor si cenobitilor, care garanteaza chezasia vietii mistice mai mult decat aceste fenomene in ciuda importantei pe care le au in viata sa, ibn Arabi recunoaste ca ele nu sunt adesea decat tentatii, permise de Dumnezeu, pentru a pune la incercare orgoliul si judecata celor care s-ar iluziona in ceea ce priveste detinerea lor "Fenomenul mistic", scrie el, "se gaseste in interiorul omului Totusi, anumite medii sufite - situatie care se gaseste in toate religiile - au lasat ca spiritul critic sa cedeze unei propensiuni destul de puternice fata de aceste ceremonii exaltate, care sfarsesc in isterii colective, in ritualuri paroxistice si orgiastice, in exhibitionismul minunilor 2 Gratia — Procesul de sfintenie nu ajunge la extaz ca intr-un sfarsit obligatoriu al unei pregatiri metodice, ce ar constitui lucrarea exclusiva a omului Starile secunde pe care le pot declansa unele tehnici psihosomatice sau unii adjuvanti chimici, nu caracterizeaza nici mistica, nici sfintenia Sfantul nu este produsul unei ciuperci, si nici doar al eforturilor sale singulare Viata mistica se dezvolta printr-o propunere prealabila, printr-o insotire continua si printr-un raspuns final al lui Dumnezeu Misticul se supune actiunii lui Dumnezeu si nu supune pe Dumnezeu actiunii sale Sufitul nu inceteaza, potrivit lui ibn Arabi, sa implore gratia, deopotriva stimulativa si iluminatoare Ea afecteaza toate nivelurile psihismului, pe care sufitii le numesc "invelisuri concentrice sau mantii ale sufletului": simtire, sensibilitate, dorinte, intentii, "intimitatea intimitatii" Lupta omului (mujahada) impotriva lui Satan, corupatorul, este asistata, pe tot timpul parcurgerii (safard) pe cale, de ajutoarele celeste ale Convertitorului Credinta in aceasta gratie inalta pe itinerant El nu o profeseaza doar prin cuvant, ci ii incearca adevarul in adancul constiintei sale Ea este sentimentul spiritual al unei prezente iubite, o sesizare cvasidirecta a vietii in sursa sa, precum si o inefabila si inca obscura intuitie a luminii Experienta mistica nu este, sub acest influx al gratiei, stare pasiva in care credinciosul asteapta bunavointa Dumnezeului sau Ea comporta cai, dicteaza o atitudine, conduce actele Lupta interioara a ascetului, pe calea uniunii mistice, este una dintre cele mai teribile batalii care se pot concepe Dumnezeu nu se lasa nici siluit, nici fortat; ascetul se pregateste pentru imbratisarea divina, dar numai Dumnezeu o acorda Misterioase si reciproce apropieri ale iubirii si libertatii 3 Harisme si miracole — Sufitii disting intre harisme si miracole Primele sunt favoruri particulare de care beneficiaza misticul, precum viziunile, iluminarile, inspiratiile sau revelatiile, etc , cu conditia ca el sa nu se glorifice prin ele pe sine insusi Miracolele sunt destinate aproapelui, pentru a acredita mesajul predicatorului: ele sunt ca o garantie divina a adevarului celor spuse intrerupand, intr-adevar, cursul normal al lucrurilor, ele atesta o interventie divina Miracolul indeamna la convertire, harisma la perfectiune Misticul trebuie sa-si urmeze calea, fara sa ceara lui Dumnezeu favoruri deosebite, si nici sa caute minuni sau puteri Harismele (karania) elibereza sufletul de anumite constrangeri, care tin de conditiile vietii carnale si terestre El pune deja sufletul in armonie cu conditiile vietii celeste, ai carei beneficiari sunt pregatiti prin practicarea virtutilor Acestea sunt daruri ale lui Dumnezeu, care recompenseaza straduinta credinciosilor ibn Arabi distinge opt categorii de harisme, fiecare dintre ele fiind adaptata unui simt sau unui organ, prin care ea ridica pragul perceptiei deasupra legilor naturale Fiecare harisma actioneaza ca o sursa, deopotriva de lumina si de energie Ea nu este in mod obligatoriu un semn de perfectiune, ci un adjuvant pentru a inainta personal pe cale si, cateodata, pentru a orienta pe altii "Perfectiunea si sfintenia pot coexista", spune el, "cu lipsa harismelor, caci acestea nu sunt conditia lor indispensabila Cea mai mare dintre harisme este aceea de a inainta pe calea rectitudinii morale" (trad B Dubant) 4 Extazul — Extazul rupe si uneste, ruptura cu un eu centralizator (autotelic), uniune cu un Altul, care se difuzeaza pe Sine Descrierile psihologice ale extazului, oricare ar fi mediul religios in care el se produce, prezinta trasaturi asemanatoare: insensibilitate la lumea exterioara; posesiune reciproca a iubitilor intr-o uniune ca si cum s-ar sterge orice notiune de multiplicitate; intuitie experimentala, lipsita de concept; viziune absorbanta si lipsita de imagine Aceasta absenta a oricarei medieri este legata de insasi intensitatea experientei Actul mistic, la apogeul sau, este in acelasi timp pasivitate si activitate extreme, negatie si afirmatie absolute, imanenta si transcendenta confundate, coincidenta a contrariilor ibn Arabi, intarit de propria sa experienta, discerne sase faze in procesul de formare a extazului: toate actele isi pierd caracterul lor uman si trec sub influxul exclusiv al lui Dumnezeu; orice facultate de perceptie si de control este abandonata lui Dumnezeu; orice imagine si constiinta de sine dispar; subiectul intra sub stapanirea lui Dumnezeu care numai El actioneaza, traieste si contempla in acesta; vacuitatea absoluta a creatului; Dumnezeu singur subzista, prezent ca Fiinta absoluta, unica, beatifica Starile spirituale cele mai insesizabile sunt descrise cu o subtila perspicacitate de numerosi maestri sufiti Operele lor constituie o extraordinara fresca psihologica a vietii ascetice si mistice, impreuna cu capcanele interioare ale iluziei, dorintei si perversiunii Extazul nu rezulta dintr-o intentie deliberata Numerosi maestri ii desconsidera formal cautarea Orice efort pentru a-l provoca l-ar face suspect El este brusc, neprevazut, precedat, adesea, de un moment de neliniste sau angoasa El devine mai rar, cand misticul intra in faza suprema a uniunii transformatoare Cvasinormal la unii, el nu este niciodata ceva cert Absenta sa nu este nicidecum un semn de imperfectiune spirituala; ea s-ar explica mai degraba prin robustetea unei naturi, mai capabila sa suporte socul psihologic al iluminarii si al iubirii divine Cu multa intelepciune critica, ibn Arabi propune trei criterii, pentru a distinge un extaz cu adevarat mistic de un simplu fenomen psihofiziologic, ale caror aparente par a fi toate identice: conditionarea subiectului (austeritate excesiva, posturi si vegheri prelungite, droguri, alcool, excitanti; temperament hipersensibil si imaginativ); continutul semnificativ sau simbolic al viziunilor si revelatiilor; calitatile morale ale subiectului, anterioare extazului sau fenomenului, si efectele ulterioare asupra subiectului si asupra anturajului sau Ceea ce cauta adevaratul mistic nu este extazul (wajd - pierderea de constiinta), ci iubirea luminoasa a lui Dumnezeu, enstaza, uniunea intima si intensa 5 Transfigurarea — Potrivit misticilor sufiti, uniunea divina este real transformatoare: sufletul uman accede la o viata de un ordin diferit Ei se opun astfel interpretarilor pur intelectualiste, precum cele ale Qarmatilor, care respingeau ideea unei transfigurari in profunzime, si care nu sustineau decat extazul filosofic, asa cum credeau a-l vedea schitat in Enneade, ca o pura iluminare a spiritului in aceasta experienta, intreg aparatul discursiv prin care noi formulam divinitatea se resoarbe, se dizolva; orice conceptualizare se aneantizeaza in vid; in extaz nu mai subzista senzatii, imagini si idei, ci doar evidenta unei lumini infinite si indefinite Deruta inteligentei conceptualizatoare se muta intr-o victorie a inteligentei pe un alt plan, cel al inteligentei intuitive, care trece, sub ameteala evidentei, sub iluminarea claritatii divine Lipsita de concepte, ea este recompensata in schimb cu viziunea, precum acel contemplativ care si-ar arde ochii cu razele de soare straduindu-se sa priveasca acest astru, si care, devenit orb in simturile sale, ar pastra etern constiinta celei mai stralucitoare dintre lumini Aceasta uniune a sufletului cu lumina divina ramane de ordin intelectual, potrivit interpretarii filosofice Misticul aspira la mult mai mult, la o uniune transformatoare a fiintei, iubirea proiectandu-l in celalalt, cunoasterea proiectand pe celalalt in el, intr-un uluitor extaz si enstaza, in cursul caruia el nu mai este acelasi: el este transfigurat La acest nivel, diferentele conceptualizate intre religii se sterg Experienta mistica se dovedeste interreligioasa, pentru ca ea apare in primul rand ca supradogmatica Ea nu mai este theoria despre Dumnezeu, ci este praxis a lui Dumnezeu; misticul nu se gandeste la Dumnezeu, el traieste ca Dumnezeu Anihilarea mistica a eului (fana) conduce la eliminarea intregii zone de obscuritate a fiintei pentru a straluci lumina pura, intr-o perfecta transparenta Pentru sufit, uniunea sa transformatoare in Dumnezeu, "supraexistenta sa divina" anihileaza, sublimand-o, anihilarea "existentei sale umane" 6 Dilema iubirii — Mistica unei iubiri unificatoare intre Dumnezeu si o creatura pare a se departa de traditia ortodoxa a islamului1 Credinta in unitatea transcendenta a lui Dumnezeu nu s-ar concilia, intr-adevar, cu ambitia unei uniuni din iubire, care ar oculta aceasta transcendenta, chiar daca e adevarat ca iubirea, cu cat este mai mare, cu atat tinde sa uneasca diferentele Misticii emana totusi aceasta dorinta arzatoare si ii afirma posibilitatea Ba dimpotriva, le obiecteaza ulemalele, ei sau tradeaza credinta musulmana in transcendenta lui Dumnezeu - si aceasta este o erezie, sau abolesc statutul de creatura si trec in panteism - si aceasta este o erezie, dublata de o contradictie Teologii sufismului s-au straduit sa scape de aceasta dilema, aprofundand deopotriva sensul fiintei si sensul iubirii, pornind de la un dat, considerat de ei ca revelat, si anume relatia dialectica Creator-creatura Daca Dumnezeu singur Este, in plenitudinea infinita si absoluta a Fiintei, atunci creatura nu poate fi, fara sa impuna prin existenta sa proprie o limita la Fiinta infinita: ceea ce este o contradictie Ea nu are deci un mod de a fi decat prin Fiinta insasi, urmand o relatie contingenta si intr-un sens analogic al termenului de a fi La fel, fara El, ea nu poate actiona, gandi, iubi El este cel care se manifesta prin ea, care este in ea si care actioneaza in ea Dar aceasta relatie existentiala, comuna intregului creat, poate sa contina in plus o relatie intentionala, in creaturile capabile sa cunoasca si sa iubeasca Cuvintele lui ibn Arabi rezuma aceasta dinamica: "Nascuti din iubire, Creati cu iubire, intinsi spre iubire Prinsi in bratele sale" Nu este deci surprinzator ca astfel de creaturi, atunci cand ele il iubesc pe Dumnezeu cu o dragoste 130 totala, sa spuna ca Dumnezeu se iubeste in ele si ca ele se iubesc in El La limita, ele se "implinesc" spiritual in Dumnezeu sau Dumnezeu le "implineste" in El intr-o iubire luminoasa Ele exista, in sfarsit, ele sunt iesite din neant printr-o aceeasi si reciproca iubire Prin aceasta relatie reciproca a unei daruiri totale, iubitorul se "implineste" in iubit si iubitul in iubitor "Eu sunt cel care iubeste" si cel pe care-l iubesc sunt eu" Acest vers, care ar putea condensa intreaga doctrina sufita, se expliciteaza in aceasta rugaciune a lui Hallaj: "Uneste-ma, o, Unicul meu (in Tine), marturisindu-mi cu adevarat ca Dumnezeu este Unu Eu sunt Adevarul in potenta, si cum Adevarul in act (all-Haqq) este propriul sau posibil, fie sa nu mai existe separarea noastra! iata ca apar luminile stralucitoare, scanteind cu razele trasnetului! Spiritul Tau s-a amestecat cu spiritul meu, precum ambra se uneste cu moscul mirositor Cine Te atinge, ma atinge pe mine si astfel, Tu esti eu, nicio separare" (trad L Massignon, Dawari) indiferent ce s-ar rosti, o astfel de iubire va ramane intotdeauna inefabila, caci ea este ca "un atribut al sublimei maiestati divine" Sufitii nu se imbata cu aceste cuvinte aproximative, stiind bine ca ele numai schiteaza, cu insuficientele limbajului, tacutul mister al acestei uniuni din iubire, imuabila pentru Unul, transformatoare pentru ceilalti 7 Transparenta lui Dumnezeu — Doi in unu, unu in doi Sufletul este interior Dumnezeului sau, Dumnezeu interior sufletului Nicio diferenta intre ei, precum intre soare si lumina sa Sufletul luminos este ca una dintre razele acestui soare, ea nu exista fara focarul sau si acesta nu exista fara a iradia in ea si prin ea O corespondenta misterioasa uneste pe Creator cu creatura spirituala intreaga cale mistica consta in a trai aceasta relatie in lumina iubirii, fara sa fie lasata in tenebrele ignorantei si ale indiferentei Atunci Dumnezeu strabate valul si transpare misticului si, prin mistic, el transpare lumii Aceasta nu mai este doar lumina refractata a unei oglinzi, ci mai degraba lumina difuzandu-se direct prin ceturi si risipindu-le Transparenta lui Dumnezeu in orice lucru este de asemenea una din temele favorite ale misticismului sufi Dar, pentru a fi sensibila la aceasta transparenta, trebuie ca privirea sa nu fie ea insasi opaca Aceasta opacitate a privirii vine din dorinta pentru bunurile create, din iubirea de sine Detasarea purifica; mai mult, ea converteste, adica intoarce spre Dumnezeu, si nu spre mine insumi, intreaga capacitate de a iubi Prezenta lui Dumnezeu in noi presupune absenta noastra din lume si din noi insine: vacuitate, deschidere Mai apoi, putem sa revenim in lume, cand privirea noastra va avea puritatea privirii lui Dumnezeu Tot ceea ce subzista in noi si care nu este dorinta de Dumnezeu, devine obstacol in fata dorintei lui Dumnezeu de a locui in noi Este ceea ce exprima in mod admirabil un poem atribuit de ibn Ata Allāh (m 1309) lui ibn al-Gars, mistic de altminteri necunoscut: "O, absent caruia Dumnezeu ii este prezent Cum sa-l lipsesti Lui, de vreme ce tu nu - L vezi decat pe El?" 8 Clipa privilegiata — Toti misticii, atunci cand se refera la uniunea lor cu Dumnezeu, vorbesc de o "clipa", o clipa privilegiata, in afara timpului, o adiere a eternitatii2 Nu se pot distinge grade intr-o astfel de clipa Ea este sau nu este Ceea ce o caracterizeaza mai intai, este caracterul sau brusc Ea este de o asemenea intensitate incat e indivizibila in momente, caci absoarbe toate capacitatile fiintei intr-un act unic Aspectul sau "atemporal" vine intr-adevar din aceasta absenta a succesiunii, din aceasta intensitate fara miscare, din aceasta concentrare totala a multiplului in unul, din uniunea in absolut Cand clipa va inceta, fiinta va fi marcata de pecetea eternitatii si se va simti ca straina siesi, in starile provizorii pe care le va traversa Poetul poate fi posedat de o inspiratie creatoare, de un "entuziasm" pe care l-a conceput ca pe o prezenta a divinului in el Poeti atei, precum Lucretiu si alti cativa, au cunoscut o astfel de inspiratie Dar clipa exclusiv poetica pare a fi mai degraba de ordin cosmic, psihic sau metafizic Cand poemul devine mistic, el traduce o experienta care nu mai este doar poetica Clipa metafizica este cea pe care au cunoscut-o un Platon, conform scrisorii a Vii-a, un Plotin, un Descartes, un Spinoza cand, la capatul unei indelungi meditatii, ei au avut brusc, ca o strafulgerare, notiunea intelectuala, sau intuitia adevarului pe care-l cautau Este, pastrand proportiile, aceeasi ameteala, patrunsa de o bucurie intensa, care se incearca atunci cand se descopera solutia, multa vreme cautata, la o problema dificila sau frumusetea unui sistem a carui coerenta ne apare brusc in intreaga sa totalitate si profunzime Dar ea nu depaseste inca nivelul creatiei Clipa mistica depaseste acest nivel Nu in sensul ca ea o exclude Dar dincolo de cunoastere, dincolo de gnoza exoterica, ea implica o uniune din iubire, o adeziune din toata fiinta, ea este in acelasi timp viziune si daruire Ascensiunea spre lumina este mai degraba rodul iubirii decat al cautarii intelectuale si al initierii de catre un maestru intr-o traditie Uniunea mistica este sinteza cunoasterii si a iubirii, realizand plenitudinea fiintei Astfel ca ea se plaseaza pe culmea evolutiei spirituale, ca reintegrarea cea mai perfecta a multiplului in Unul Este triumful implinit al erotropismului spiritului Attar atribuie lui Khorqani acest cuvant decisiv: "Dumnezeu este clipa mea (waqt)" Se spune ca misticul nu gandeste timpul decat in functie de Dumnezeu Nimic nu exista pentru el decat Dumnezeu, el nu traieste decat in Dumnezeu si prin Dumnezeu Astfel, totul se contracta si se intensifica intr-o clipa, actul uniunii celei mai perfecte nu mai are masura temporala "O, mister este ca Fiinta sa apara in neant si ca dainuie ceea ce piere, laolalta cu Cel ce are atributul eternitatii" (ibn Ata Allāh, trad P Nwyia) in conditiile terestre ale vietii umane, aceasta clipa se izoleaza ca o nota aparte, brusc aparuta dintr-un camp sonor, dintr-o urzeala de alte note, provocand o ruptura de ritm si de nivel Ea atinge celelalte doua extreme: viata lui Dumnezeu si apartine astfel eternitatii prin piscul sau, si viata omului si apartine astfel timpului prin temelia sa Clipa extatica nu este inca decat o imagine imperfecta a Clipei definitive, in care uniunea va fi savarsita pentru eternitate Astfel, extazul nu este decat o etapa, si nu inca sfarsitul, nu este decat o stare trecatoare si nu inca definitiva intr-o zi, Aboa-l Sawda il intreba pe Hallaj: "Pentru intelept, mai exista inca o clipa? — Nu, raspunde maestrul — De ce? — Pentru ca clipa este o adiere de bucurie ce se ridica brusc din tristete, pe cand intelepciunea este un ocean al carui flux coboara si urca: de aceea, pentru intelept, clipa este o noapte intunecata" Extaticul nu va mai cunoaste extazul trecator in eternitate caci nu va mai exista nici umbra, nici tristete, nici repetitie 9 "Exista altceva" — Credinta intr-o viata viitoare si eterna, Paradis sau infern, alimenteaza meditatia misticilor si le moduleaza sensibilitatea Huriile seducatoare detin in eschatologia musulmana un loc pe cat de important pe atat de echivoc Dupa invierea trupurilor, ele ar oferi placeri trupesti dintre cele mai vii, fara sa fie urmate de procreatie Ele ar acorda odihna binemeritata celor alesi care ar dori-o Toate felurile de compromisuri au fost imaginate intre aceste desfatari si bucuria pura a unei iubitoare contemplatii a lui Dumnezeu Aceasta conceptie senzualista despre Paradis, potrivita pentru seducerea multimilor si a celor violenti, este putin cate putin transfigurata de mistici si prin forta simbolurilor Dansurile gratioase ale huriilor fac loc procesiunilor sfinte Visul nuptial se sterge in viziune pura a Esentei divine, singura sursa a bucuriei perfecte Exaltarii simturilor i se substituie iluminarea constiintelor Placerilor nascute din contacte exterioare, inefabila bucurie interioara a uniunii divine Calitatile infinite ale iubitului invadeaza fiinta iubitorului, care se topeste in Fiinta Creatorului sau Dar se percepe oare pana la capat ca aceasta sublimare a creaturii presupune renuntarea la limitele sale? Limite ca limite, dar atat de atragatoare incat nu pot fi depasite fara sfasiere Viata paradiziaca este astfel transformata prin transmutarea insasi a iubirii, in care huriile usuratice devin pure simboluri Ele vor fi calauzele celeste ale dorintei Se pare ca ele ar fi inspirat personajul "Beatrice" al lui Dante Cu a sa arta a formularilor transante, Bistami risipise reveriile afrodiziace: "Ce sa-i mai faca huriile celui care-L vede pe Dumnezeu?" si la ce sa-i mai foloseasca preocuparile fata de o alta viata? iubeste pe Dumnezeu, si ce importanta mai are ce urmeaza! 10 in concluzie: sufismul si lumea de astazi — Sufismul se izbeste, in spiritul a numerosi musulmani, de critici noi, nascute din confruntarea sa cu viata moderna i se reproseaza, indeosebi in mediile cu o implantare mai veche, de a fi inapoiat in conceptiile sale politice, aventuros in speculatiile sale teologice, inclinat spre superstitie si magie, manipulat de partide si de sarlatani Pe scurt! S-ar parea ca el nu mai poate raspunde la nevoile si aspiratiile societatii actuale Aceste critici nu pot viza decat anumite grupari, care au fost victime ale influentelor straine de inspiratia fondatorilor si marilor maestri Ele nu afecteaza esentialul unui sufism autentic Alte critici sunt mai pertinente Mai multe servicii facute candva de confrerii, scoli, azile, case de primire, sunt astazi asumate de autoritatile civile insasi relatia dintre maestru-discipol nu mai este acceptata ca alta data idealul detasarii de bunurile pamantesti si al prioritatii iubirii de Dumnezeu nu pare deloc compatibil cu tendintele modernitatii Schimburile interculturale, fluxul de informatii, dezvoltarea tehnologica, transferurile de puteri au antrenat un fenomen de secularizare, care nu afecteaza, de altfel, numai islamul De aici si reactiile de integrism Sufismul este polul opus al unei astfel de atitudini El intelege sa orienteze viata personala si viata comunitatii umane din interior, prin calea iubirii si a intelepciunii in ciuda tuturor acestor obstacole, sufismul supravietuieste Mai mult, el se raspandeste pe toate continentele, in special in America, Europa, Oceania Calatoriile si emigratiile, noua ascensiune a islamului la puterea politica si economica nu sunt suficiente pentru a explica acest fenomen El raspunde unei dorinte nestavilite de viata spirituala Aceasta dorinta se manifesta cu atat mai multa vigoare cu cat devin mai coplesitoare fortele materiale, sociale, psihologice, pe care le mobilizeaza aceasta civilizatie tehnologica, informatizata, tinzand spre uniformitate, sub nuanta universalitatii Sub aceasta dezvoltare omogenizanta, sufismul - cel putin asa cum poate fi el perceput printre coloraturile sale diverse, in care secolele l-au invesmantat si adesea travestit - reprezinta o forta eterogena, personalista si creativa, un ferment al libertatii impotriva oricarei forme de tiranie, un apel la resursele profunde ale constiintelor Sub domnia inconstientului, el afirma suveranitatea constiintei, care va fi polarizata prin iubire spre o transcendenta divina Sufismul mentine prin existenta sa tacuta, intr-o lume de zgomotoasa turbulenta, afirmatia ca o relatie personala cu Dumnezeu ramane posibila, ca o astfel de relatie se impune cel putin cu o transcendenta chiar si nenumita, care sa fie superioara tuturor puterilor, tuturor ideologiilor, tuturor reductionismelor Existenta unei astfel de relatii, traita si dorita de sufit modifica nu numai viata sa interioara, dar si integrarea sa in viata sociala Asa cum afirma un articol recent din revista Tiers Monde (nr 92, PUF), referitor la islam, "el ofera sprijinul transcendentului cand speranta in social se naruie" Atunci cand totul tinde, in lipsa ei, spre predominarea placerii, a profitului, a puterii, aceasta transcendenta orienteaza, din contra, toate fortele dorintei spre eliberarea de aceasta tripla tiranie, spre generozitate, dreptate si libertate iubirea care o inspir a si o constituie, in loc sa se lase captata, nu se vrea decat dar, creatie, descoperire, participare, uniune Nascut in islam, sufismul a intalnit, sau trezit, cele mai nobile tendinte ale constiintei umane si atinge dimensiunea universalului La fel cum el prezinta o fata luminoasa, care este cea a orientarii sale autentice, si o fata intunecata, care este cea a posibilelor decaderi, modernitatea ofera si ea o dubla fata O fata eliberatoare, cea a stiintelor si a tehnicilor care substituie mana omului cu masina, pentru a usura muncile cele mai repetitive si mai dificile; care sporesc posibilitatile de a sti, comprehensiunea interculturala, conditiile materiale de viata si sanatate Dar aceste efecte eliberatoare nu ar fi urmate - datorita lipsei unei educatii - si de efecte daunatoare, daca ocupatiile si puterile astfel degajate ar fi utilizate la un nivel superior al activitatilor umane O libertate crescuta necesita o marire a campului constiintei Pe de alta parte, modernitatea prezinta si o fata direct distructiva in loc sa protejeze natura, ea o epuizeaza; in loc sa o respecte, ea o desfigureaza Ea confera omului o putere prometeica, care se intoarce impotriva sa, nu doar prin cursa inarmarilor, ci si prin ciclul accelerat de producere-consum-distrugere, totul ajungand la multiple forme de regresiune Sufismul se aliaza cu modernitatea eliberatoare; el nu combate decat modernitatea distructiva si inrobitoare Unul dintre maestri contemporani, responsabil al unei confrerii de douasprezece ori seculara, imi spunea, acum zece ani: "Sufismul este capabil, la randul sau, sa serveasca enoca noastra Tendinta religioasa actuala este atat de uniune, cat si de libertate Exista in toate religiile o esenta comuna, imanenta dogmelor si riturilor, corespunzand unei tendinte profunde a sufletului uman Ea nu poate fi cunoscuta decat intr-o experienta spirituala Sufismul poate face sa se participe la ea El se inradacineaza intr-o traditie universala, adesea rau inteleasa si tradata, care este intotdeauna reaprinsa (ca un prezent etern); in acelasi timp el se lanseaza cu toate fortele sale, sa intalneasca necesitatile religioase proprii omului modern Acesta cere cunostinte istorice si teologice de religie comparata; cauta sensul profund al formelor si ceremoniilor; isi poate deschide spiritul noilor conceptii despre univers si noilor forme de relatii umane Cateodata, el se pregateste pentru o experienta directa a starilor de constiinta superioare, o experienta transformatoare, fondata pe o asceza si calauzita de marturisirile misticilor si maestrilor" Sufismul se crede deci in masura sa-si asume situatia actuala a lumii: traditia sa spirituala este capabila sa intalneasca modernitatea, in ceea ce au ele, amandoua, eliberator cu privire la cele mai inalte aspiratii ale constiintelor si impotriva oricaror tiranii El repeta fata de lume aceste cuvinte ale Profetului, de o valoare universala: " Nu este adapost de Allāh decat numai la El Apoi a privit cainta lor, pentru ca ei sa se poata intoarce (la El)" (Coran, 9, 118) Note CAP i 1 Sau mai degraba ilm al-Kalam, reprezinta una dintre stiintele religioase ale islamului; intr-o traducere care nu acopera in intregime termenul, poate fi echivalat cu "teologie" Este un demers prin care se sustine credinta religioasa cu ajutorul argumentelor discursive, se foloseste deci de ratiune si rationamente in explicitarea si apararea continutului de credinta: "Kalam este stiinta care trebuie sa stabilizeze puternic credintele religioase aducandu-le dovezi si indepartand indoielile" suna celebra definitie a lui Aduci al din al-idji (sec XiV) Necesitatea unei astfel de "dialectici rationale pure" (H Corbin) apare inca din primii ani ai islamului, si are mai multe motivatii: impunerea credintei musulmane in noile regiuni cucerite - in special in cele in care i se opunea o cultura filosofica si teologica inalta, divizarea comunitatii musulmane in cele trei mari linii politic-religioase: Sunnism, Shfism si Kharijism - fiecare incercand sa-si justifice statutul propriu si ortodoxia; si nu in ultimul rand, nevoia de a se explicita dogmatic pentru musulmanii insisi o credinta in care Coranul, Sunna (calea practica) si Hadath (spusele lui Muhamad) puteau primi interpretari "eretice" odata cu indepartarea de timpurile Profetului Kalamul este o stiinta dezvoltata in special in sunnism; principalele probleme luate in discutie erau: statutul credinciosului si raporturile sale cu conducatorul spiritual, responsabilitatea si iresponsabilitatea omului, natura Coranului: daca e creat sau increat, problema atributelor divine, existenta lor si raportul cu esenta divina, etc in islam s-au dezvoltat numeroase scoli teologice, dintre acestea, cele mai importante sunt: Mutakallim cu cele doua orientari: Kadariyya si Djabriyya, scolile Mo tazilite, scoala Ash’anta (de la teologul Abu l-Hasan al-Ash’ari, 873 - 935), Maturidismul, etc Pentru o analiza detaliata vezi R Rus, istoria filosofiei islamice, Ed Enciclopedica, 1994, pp 61 - 86) 2 Exista multe sensuri ale termenului, insa cele mai precise sunt "realitate", "natura" lucrului, "adevar transcendent" a ceea ce exista in filosofia elenizanta (falsafa), in special la Avicenna, cuvantul are un sens ontologic si logic in primul caz, haqaqa este identica cu quiditatea unui lucru (mahiyya): "orice lucru are o haqaqa prin care el este ceea ce este", adica este esenta (dhat), natura reala in inteligibili ta tea sa absoluta Pe aceasta linie, A M Goichon traduce termenul prin "realitate esentiala" (introduction a Avicenne, Paris, 1933, p 77) Se pot distinge doua mari tipuri de echivalente semantice si ontologice: a) huwiyya - ipseitatea lucrului concret; mahiyya — Quiditatea in sens comun; dhat - esenta propriu-zisa; haqaqa — Realitate esentiala; si b) tahaqquq - constatarea a ceea ce este; haqq - Realul, Adevarul transcendent; haqaqa - realitate sau adevarul transcendent in sufism, termenul desemneaza realitatea profunda la care se ajunge numai pe calea uniunii cu Dumnezeu si aici se delimiteaza doua orientari: a) unii sufiti, precum al-Hallaj, vad in Haqaqa caracterul de inteligibilitate absoluta a lucrurilor, care conduce spiritul misticului la Real, dar fara sa fie Realul insusi; b) altii, incepand cu ibn Arabi, considera haqaqa drept realitatea ultima a realului insusi, si haqaqa universului este de a fi Dumnezeu manifestat in atributele Sale Sufitii disting intre Haqaqa (Realitate) si Haqq (Real, al-Haqq = Dumnezeu), in sensul in care Haqq poate desemna in Dumnezeu esenta nemanifestata iar Haqaqa atributele divine care sunt chiar realitatea esentiala a lucrurilor 3 Relatia dintre Shara a si Haqaqa poate fi comparata cu cea a trupului si a sufletului, spune al-Hudjari Ambele se sprijina pe o tripla cunoastere: in cazul haqaqa o cunoastere a Esentei si a Unicitatii lui Dumnezeu, a Atributelor Sale si a Actelor si intelepciunii Sale, iar pentru Shrara a o cunoastere a Coranului, a Sunna si a consensului comunitatii (idima): "Shariʿa are in vedere respectarea riturilor si actele de devotiune, in timp ce Realitatea (haqaqa) se preocupa de viziunea interioara a Puterii Divine Orice ritual neinsufletit de spiritul Realitatii este fara valoare si orice spirit al Realitatii nestructurat de Lege este incomplet Legea exista pentru a calauzi omenirea, in timp ce Realitatea ne face sa cunoastem hotararile lui Dumnezeu Legea exista pentru slujirea lui Dumnezeu, in timp ce Realitatea exista pentru contemplarea Lui Legea exista pentru a ne supune la ceea ce El a prescris, iar Realitatea pentru a-l intelege porunca: una este exterioara, cealalta interioara" (al-Qusairi, Risalat, in Eva de V - Meyerovitch, Rumaet le soufisme, Paris, 1977, p 80) 4 La randul sau, vestitul teolog al-Ghazali, in ihva uium al-Din (i, 3), analizeaza patru concepte: kalb, ruh, nafs, akl El distinge pentru fiecare dintre ele un sens fizic si unul spiritual in primul sens, kalb este organul carnal, ruh "spiritele vitale" care sunt in sange (conform teoriei medicale galenice), nafs ansamblul pasiunilor omului, radacina "calitatilor criticabile" si akl facultatea de cunoastere, "care-si are sediul in kalb" in sens spiritual, kalb este un principiu "subtil, divin, spiritual" care este "realitatea omului"; ruh este substanta spirituala care actioneaza si intelege in om; nafs este omul in realitatea sa, dar aceasta putand fi calificata prin atribute diferite; akl este "ceea ce inteleg constiintele" si, in cele din urma, "inima insasi" Ghazali considera ca toti acesti patru termeni desemneaza "realitatea omului", manifestata insa in patru moduri diferite Desavarsirea noetica si fiintiala consta tocmai in transfigurarea modului "fizic" de a fi intr-o stare cu totul spirituala 5 Pentru citatele coranice am folosit Coranul, editat de Societatea Studentilor Musulmani din Romania, Timisoara, 1998 6 in vocabularul sufit "inima" ocupa un loc esential, fiind conceputa ca sursa aspiratiilor bune sau rele ale omului, locul stiintelor sau cunoasterilor religioase si al vizitelor divine Termenul apare inca din Coran (Vii, 179, XXii, 46, XL, 35 etc ) unde desemneaza organul cunoasterii sau al ignorantei lui Dumnezeu, dar o cunoastere nu doar intelectuala ci una care angajeaza intreaga viata a credinciosului Studiul "stiintei inimilor" (ilm al-kulub) se adauga astfel scopului esential al sufismului - cautarea uniunii cu Dumnezeu; el cuprinde intreg demersul ascetic prin care omul lupta impotriva pasiunilor si cupiditatii, isi intareste credinta si se supune lui Dumnezeu (islam) Al-Ghazali, in ihva uium al-Din afirma ca inima are doua porti: una intoarsa spre lumea exterioara, spre impresiile sensibile, pasiuni, dorinte, deschisa influentelor diabolice, cealalta intoarsa spre "imparatia interioara" si aceasta este "cea a inspiratiei, a insuflarii fricii de Dumnezeu, si a revelatiei", distinctie care seamana cu cea a celor "doua fete ale sufletului" a Sf Augustin in sens fizic, inima - si nu creierul - este sediul facultatii de cunoastere (akl), in vreme ce "inima spirituala" (kalb) nu este numai facultatea de cunoastere ci si sediul tuturor tendintelor morale, fie acestea dorinte rele si instincte, fie expresii ale efortului pentru eliberarea de pasiuni si pentru ascultarea sfaturilor divine Deci numai cunoasterea purificata a inimii, sub aspectul ei indisociabil speculativ si trait, are valoare salvatoare Aceasta "educatie a inimii" sta la baza invataturii spirituale a tuturor maestrilor sufiti 7 Termenul desemneaza doar filosofia care preia principalele cadre epistemice si ontologice ale gandirii grecesti si le integreaza in noetica musulmana Astfel, se face distinctie intre falsafa - ca demers cu predilectie intelectual, ce ofera o cunoastere "reprezentationala" (ilm suri), si o "filosofie orientala" (Hiqmat ashriqiyya) sau "teosofie" (irfan), ce are la baza o cunoastere "prezentiala" (ilm hoduri) prin care sufletul se uneste (ittisal) cu obiectul cunoasterii Primii filosofi islamici: al-Kindi, al-Farabi, ibn-Sana, vor elabora sisteme ce se vor exhaustive, incercand sa concilieze teologia coranica cu filosofia naturala greceasca Cele doua cadre teoretice se vor dovedi insa adesea incompatibile; cea mai cunoscuta contradictie cu tezele coranice este cea privitoare la problema lumii: cu exceptia lui al-Kindi, majoritatea filosofilor musulmani vor considera ca lumea nu este creata ci eterna, rezultat al unui proces emanationist, dupa model neoplatonic, prin care se trece in ordine fiintiala si nu cronologica de la Unu (Allah, Cauza Prima, Fiinta Necesara) la multiplu Din emanatia divina rezulta printr-un proces de autocontemplare ontica cele zece intelecte celeste, laolalta cu sferele celeste si planetele care sunt miscate etern de catre sufletele angelice (preluare completata a tezei aristotelice a inteligentelor motrice ale cerurilor) De asemenea ei considerau ca Dumnezeu nu cunoaste decat universaliile, nu si lucrurile individuale, acestea intrand sub stapanirea ultimului intelect emanat (intelectul activ) cel care guverneaza lumea sublunara Tezele filosofiei elenizante vor fi insa criticate de pe pozitiile teologiei traditionaliste de catre al-Ghazali, care, in Tahafutal-Falasifa (incoerenta filosofilor), neaga rolul major al ratiunii, al intelectului, si afirma superioritatea credintei si a iubirii lui Dumnezeu La randul sau, el este criticat de Averroes, in Tahafut al-Tahafut (incoerenta incoerentei), care se indeparteaza si mai mult de Coran prin incercarea de a reveni la un "aristotelism pur" CAP ii 1 Etimologic, termenul semnifica "efortul tinzand spre un scop determinat"; autorii sufiti fac distinctie intre un "jihad al sufletelor" sau "jihadul major" si un "jihad al corpurilor" sau "jihadul minor" Primul se refera la efortul asupra sinelui propriu, la lupta personala in vederea perfectionarii morale si religioase; este deci echivalentul desavarsirii spirituale in sens politic-religios insa, jihad desemneaza actiunea armata in vederea expansiunii islamului, sau eventual a apararii sale; obligatia sa este afirmata inca din Coran (in "Constitutia de la Medina") precum si din numeroase spuse ale Profetului (Hadath) El este un "act de devotiune pura", este "una din portile Paradisului"; musulmanii considera ca cei care lupta pentru aceasta cauza vor primi recompense in Ceruri, iar cei care mor in timpul jihadului vor intra direct in Paradis, ca martiri ai credintei (shahad) Obligatia sa persista atata vreme cat universalitatea islamului nu este realizata; pacea cu natiunile nemusulmane nu e decat o stare provizorie 2 iata un fragment din scrisoarea trimisa de Basri, califului Omar al ii-lea: "Pazeste-te de lumea aceasta cu intreaga ta bagare de seama; ea aduce cu sarpele, dulce la pipait, dar al carui venin e ucigator Departeaza-te de tot ce te incanta in ea pentru scurta vreme ce o ai de petrecut in mijlocul ei [ ] Pazeste-te de lumea aceasta, caci nadejdile ei sunt minciuni, iar asteptarile ei inselaciuni Usurinta ei e doar greutate, limpezimea ei doar noroi iata unde e primejdia: sau fericire trecatoare, sau nenorocire brusca, sau mahnire dureroasa, sau prabusire fara leac Grea este viata unui om care e prevazator, primejdioasa daca e indestulat, vesnic in asteptarea catastrofei, sigur de pieirea finala Chiar daca Atotputernicul n-ar fi rostit osanda asupra lumii, nici n-ar fi nascocit o parabola pentru aceasta, nici n-ar fi poruncit oamenilor sa se tina deoparte de ea, lumea singura ar fi ajuns ca sa-l trezeasca pe cel ce doarme si sa-l scuture pe cel zapacit; cu atat mai mult, cand Dumnezeu insusi ne-a trimis o prevenire impotriva ei si un indemn cu privire la ea Caci lumea aceasta n-are nici greutate, nici valoare in fata lui Dumnezeu; ea este atat de usoara incat nu cantareste in fata lui Dumnezeu nici macar cat o pietricica sau un bulgare de pamant; dupa cum s-a spus, Dumnezeu nu a creat nimic care sa-l fie mai odios decat lumea aceasta, si din ziua in care a creat-o, El nu s-a mai uitat la ea, pana intr-atat o uraste" (in D si J Sourdel, Civilizatia islamului clasic, Ed Meridiane, 1975, vol i, p 182) 3 El il judeca insa cu severitate pe pacatos (tashdand al-ma asi) si il considera ca deplin responsabil de actele sale, refuzand o eventuala disculpare a acestuia in cazul in care ar pretinde ca Dumnezeu este creatorul tuturor actiunilor Prin aceasta atitudine, Hasan se inscrie pe linia doctrinei mutakallimunilor (teologilor) de Basra, cei numiti Kadariti (Kadariyya), adepti ai liberului arbitru uman, opusi celor din scoala Djabriyya care considerau ca o "constrangere" (djabr) divina este cea care creeaza actele umane, bune sau rele, fara ca nicio responsabilitate sa ii revina subiectului care le realizeaza 4 Este vorba de colegii sunnite ce apar in imperiul abbasid in sec al Xi-lea si in care se predau stiintele religioase si in special dreptul canonic (fikh) dar si anumite discipline laice: filologia, matematica, medicina Era exclus insa studiul filosofiei si al unor stiinte naturale Dezvoltarea acestor madrasale incepe odata cu ocuparea califatului de catre turcii selgiukizi (Toghral cucereste Bagdadul in 1055 si in 1058 califul ii acorda titlul de sultan - despartindu-se prin aceasta puterea politica de cea religioasa, detinute pana acum de calif) Adepti fanatici ai sunnismului ortodox, selgiukizii incearca sa elimine influenta shfitilor, protejati mai inainte de emirii buyzi din irak (945 - 1055) - in acest scop sunt infiintate madrasalele Spre deosebire de situatia anterioara, cand invatamantul era predat doar de profesori particulari, in marile moschei sau in oratorii (locuri de adunare a credinciosilor pentru anumite predici), in noile colegii superioare profesorii erau numiti si platiti de conducerea politica a statului, cel care asigura totodata si intretinerea studentilor Prin aceasta se pastra un control strict al invataturii si, pe de alta parte, datorita numarului lor tot mai mare, madrasalele au devenit un instrument eficient al propagandei sunnite, dar, in acelasi timp, si al vizirului sau sultanului care le proteja Primele astfel de colegii au fost infiintate de vizirul selgiukid Nizam al-mulk (1018 - 1092) la Nashapur, Bagdad (1067) - unde a predat si al-Ghazali, Marw, Mosul, Herat; mai apoi ele s-au raspandit in Siria (Alep - 1123, Damasc - 1121) iar pe vremea lui Salan al-Din (1138 - 1193) in Egipt (Cairo - 1171) si Arabia (Mekka - 1179) in sec al Xiii-lea, madrasale apar si in Maghreb si Anatolia 5 iata alte cateva exemple, care nu puteau decat sa socheze pe contemporanii sai neavizati: "Dependenta Ta de mine este mai mare decat dependenta mea fata de Tine", "Am vazut Ka’aba rotindu-se in jurul meu", "Eu sunt Altarul", etc (cf al-Hallaj, Dawan, trad de L Massignon, Fayard, 1982) 6 Conform Surei XVii, 1, si a unor numeroase Hadath-uri ulterioare, Profetul ar fi facut intr-o noapte, dupa moartea primei sotii, Khadija, o calatorie nocturna (isra) pana la ierusalim, calare pe iapa (sau catarul) inaripat Burak De aici, de pe o stanca - peste care mai apoi califul umayyadz Abd al-Malik (691) va ridica o moschee (Cupola Stancii) - traditia spune ca el a facut o calatorie in ceruri (miraj), ghidat de ingerul Gabriel (Jabral), pana la Tronul lui Dumnezeu Aici i s-au comunicat in mod direct anumite porunci si i-au fost aratate perspectivele eschatologice ale credinciosilor si necredinciosilor Aceasta calatorie va deveni mai apoi, la misticii musulmani, simbolul ascensiunii spirituale a sufletului spre uniunea cu Dumnezeu Unii exegeti (Miquel Asin Palacios, La eschatologia musulmana en la Divina Comedia, Madrid, 1919) gasesc o serie de interferente cu trilogia lui Dante, dar problema acestor influente este inca departe de a fi solutionata 7 El spunea ca in aceasta incursiune a fost decorat de Dumnezeu cu Unicitatea sa (wahdaniyya) si investit cu ipseitatea sa (ananiyya), dar ca a ezitat sa se prezinte in fata oamenilor in aceasta stare, sau ca a zburat cu aripile "durabilitatii" (daymumiyya) in aerul "non-calitatii" (la kayfiyya), deasupra campului eternitatii (azaliyya) si a vazut arborele Unitatii (ahadiyya) pentru a realiza ca totul nu este decat desertaciune 8 Etimologic, termenul inseamna disparitie, stergere; el este folosit deseori in corelatie antitetica si complementara cu baka (existenta, subzistenta), desemnand anumite faze ale dezvoltarii spirituale a misticului Fana’ este definit in special in doua moduri: a) pierderea constiintei tuturor lucrurilor, inclusiv a constiintei de sine si chiar pierderea constiintei acestei pierderi si inlocuirea sa printr-o pura constiinta a lui Dumnezeu; b) anihilarea atributelor (a celor care sunt diferite de substanta, de esenta) imperfecte ale creaturii si inlocuirea lor cu atributele perfecte acordate de Dumnezeu Starea de baka’ urmeaza celei de fana’ si are urmatoarele semnificatii: a) persistenta noilor atribute acordate de catre divin (baka’ billan); b) revenirea in constiinta misticului (dupa ce a fost eliminata prin fana) a pluralitatii lumii creaturilor Aceasta din urma rezulta din prima consecinta, de vreme ce a fi cu Dumnezeu semnifica de asemenea a fi cu lumea care a fost creata de Dumnezeu si in care el se manifesta, fie si intr-un mod imperfect Aceasta "reintoarcere" la lume este insa diferita de starea prefana’ a misticului, caci experienta extatica i-a dat o vedere interioara cu totul noua Ea implica si un activism axiologic in lume, in incercarea de a o face mai buna Aici se afla si una dintre diferentele constituite intre constiinta mistica si cea profetica: misticul obisnuit vrea sa ramana in fana si nu doreste reintoarcerea in lume, pe cand profetul este in mod constant cu Dumnezeu si cu lumea si incearca sa transforme cursul istoriei prin intermediul Adevarului religios si moral 9 Denumirea de qarmati vine de la conducatorul miscarii Hamdan Karmat, care fondeaza un stat independent in Bahrein si Arabia orientala (804 - sfarsitul sec al X-lea) Organizati in cete, partizanii acestei miscari politic-religioase, de origine ismailiana, au facut multe ravagii in califatul abbasid, atacand Basra, Bagdadul si chiar Mekka, de unde au luat Piatra neagra a Ka’ahei De altfel, judecatorii lui Hallaj, vizirul sunnit Hamid si kadiul Abu ’Umar ibn Yusuf, vor interpreta tendentios o afirmatie de-a sa: "Ceea ce conteaza este ca cineva sa se roteasca de sapte ori in jurul Ka’ahei inimii sale" si il considera, plecand de la aceasta, si in buna traditie a unei constiinte perfect orientata spre exoteric, exterior, literal (zahir), drept un insurgent qarmat care vrea sa distruga Ka’aba din Mekka 10 Este perioada in care, se pare, ca Hallaj ar fi raspuns lui al-Shibli, in moschea al-Mansur din Bagdad, prin faimoasa locutiune teopatica (shath): "Ana l-haqq" - "eu sunt Dumnezeu-Adevarul" si ca el nu are alt "eu" decat pe Dumnezeu Aceeasi afirmatie o va face si inaintea mor tii sale: "Daca voi nu-L recunoasteti pe Dumnezeu, cel putin recunoasteti semnele Sale Eu sunt acel semn Eu sunt Adevarul Creator, deoarece prin Adevar eu sunt vesnic adevar Prietenii si invatatorii mei sunt iblis si Faraonul iblis a fost amenintat cu focul iadului si totusi nu s-a dezis Faraonul a fost inecat in mare si totusi nu s-a dezis, caci el nu a voit sa recunoasca nimic intre el si Dumnezeu iar Eu, desi sunt ucis si rastignit, si desi mainile si picioarele imi sunt taiate, nu ma dezic" (Kitab al-Tawasin, in Remus Rus, istoria filosofiei islamice, p 226) 11 Sau, intr-o alta traducere, "Ceea ce are importanta pentru extatic este ca Unicul il reduce la Unitate" Al-Hallaj face parte dintre sufitii adepti ai liniei numita wahdat al-shuhud, tradusa ca "unicitate a Marturisirii" sau "monism testimonial" (L Massignon, Lexigue tehnique de la mystique musulmane, Paris, 1954, p 103) Aceasta considera ca Dumnezeu se marturiseste El insusi in inima credinciosului Sau Uniunea cu Dumnezeu tinde spre o unificare (ittihad): "Noi suntem doua spirite confundate intr-un singur corp", dar aceasta nu trebuie inteleasa ca o uniune substantiala, ca o "intrupare" - asa cum ii vor reprosa adversarii sai la proces, ci trebuie conceputa ca o totala uniune intentionala din iubire, in care intelectul si viata subiectului, "eul" sau personal, sunt inlocuite de gratia divina A fi "unul" (ahad) cu Dumnezeu, inseamna a actualiza divinul care, in spiritul omului, este emanat de Dumnezeu: "spiritul (uman) este porunca Camr) lui Dumnezeu" va spune al-Ghazali Deci, la al-Hallaj nu este vorba de o intrupare a divinului in om ci de o unificare in si prin actele de credinta si de iubire, caci chiar "esenta Esentei este iubirea", iar "eul" empiric este inlocuit de "Eul" divin CAP iii 1 in islam, termenul ittihad se refera in special la doua probleme: cea a intruparii Cuvantului in persoana lui iisus si cea a "uniunii mistice" cu Dumnezeu in acest al doilea sens exista trei mari teorii despre uniunea cu divinul in primul caz, ea este conceputa ca o conjunctie (ittisal sau wisal) care exclude ideea unei identitati a sufletului cu Dumnezeu in al doilea caz, ca o identificare (ittihad) care primeste la randul sau doua sensuri: unul identic cu prima situatie, celalalt referindu-se la o uniune de natura in sfarsit, uniunea e conceputa ca o locuire (hulul) Spiritul lui Dumnezeu locuieste, fara ca naturile lor sa se confunde, in sufletul purificat al ascetului Totusi, teologii islamului nu admit decat ittisal si resping cu tarie ideea de hulul, in care vad un corespondent al intruparii divine al-Hallaj a avut in rechizitoriul sau si acuzatia de hulul, luandu-se ca temei numeroasele sale afirmatii teopatice Pe de alta parte, sufitii adepti ai unicitatii fiintei (wahdat al-wudjud), si in special ibn’ Arabi, se feresc sa admita o uniune intentionala prin iubire; pentru a pastra transcendenta divina, ei vorbesc nu de o uniune ci de o substitutie: personalitatea sufitului apare ca posedata si risipita de Dumnezeu 2 Conceptul de "intelect Activ" (sau "Agent") apare in cartea a ii-a din De anima a lui Aristotel, ca si in alte lucrari de filosofie naturala, fiind introdus cu scopul de a explica posibilitatea abstractiei si a existentei stiintei ca si cunoastere a universalului si necesarului in opozitie cu Platon, Stagiritul considera ca esenta (universalul) nu exista independent de lucrurile sensibile, si servindu-le ca model, ci el este "in re", in lucruri, imanent acestora, putand fi abstras din ele prin gandire Aceasta se realizeaza prin intermediul Nous-ului (intelectului) care are doua functii: pasiva si activa intelectul pasiv este o pura potenta, el doar recepteaza in planul gandirii individualele impreuna cu universalul inerent acestora; in acest caz, inteligibilele sunt angajate in senzatie si imagine - caci formele inteligibile nu exista independent de cele sensibile Trebuie astfel sa existe o facultate care sa le degajeze Acest lucru este facut de intelectul nepasiv (numit "intelect Activ" - Nous Poietikos, de catre peripateticienii tardivi Alexandru din Aphrodisia si Themistius): el se orienteaza, in materialul receptat, spre ceea ce este de ordin formal El face sa treaca inteligibilul din conditia potentiala in cea actuala, de unde rezulta dobandirea formei obiectului la modul actual Caracteristica sa esentiala este aceea ca Aristotel il concepe ca fiind nemuritor in de Generatione Animalium, ii, 3, 73 se indica un caracter divin al acestuia, considerandu-se ca intelectul Activ vine din afara (exterior) si intra in om la nastere Preluand interpretarile peripateticienilor (in special Marinus), al-Farabi integreaza intelectul Agent in sistemul sau filosofic emanationist El este un principiu cosmic transcendent, al zecelea si ultimul intelect emanat de divinitate El are atat o functie ontologica cat si una gnoseologica: este un "Donator al formelor" (Wihib al-sowar) infuzand printr-o dubla emanatie formele in materie si inteligibilele in sufletele umane La toti filosofii islamici exista aceasta teza a unui intelect universal, unic pentru toti oamenii, prin care se accede la cunoasterea dimensiunilor superioare ale Fiintei stiinta (cunoasterea universalului si necesarului) apare atunci cand intelectul personal al omului, aflat in potenta, Caql mustafad) se uneste (ittisal) cu acest intelect Agent Caql fa" al) devenind intelect dobandit Progresul noetic este in sens invers procesului emanationist: de la concretul sensibil spre formele inteligibile transcendente (celelalte intelecte emanate de Dumnezeu, identificate de Avicenna cu heruvimii si ingerii) in acest caz, intelectul Activ serveste atat ca instrument cat si ca intermediar Filosofia este forma superioara de cunoastere, ea este "stiinta divina" Cilm illahi), realizata cu ajutorul intelectului Pe langa ea, mai exista o cunoastere descendenta, dinspre realitatile divine spre uman; ea se realizeaza prin imaginatie, conceputa de al-Farabi, in maniera peripatetica, drept facultatea intermediara intre simturi si intelect Aceasta este profetia 3 Termenul de iluminare (ishrak) nu desemneaza doar notiunea generala a unei iluminari prin care spiritul accede la un Adevar inaccesibil conceptelor abstracte ale ratiunii, ci mai ales o plasare in sursa intregii lumini de unde provin toate fiintele si intreaga cunoastere autentica Sub actiunea acestei lumini spirituale divine, se produce o transfigurare noetica si fiintiala a celui care cauta intelepciunea Orientala (Hikmat al-ishrak) 4 Ordinul militar-religios al Asasinilor a fost intemeiat in anul 1090 de catre imamul Hassan-i Sabban in jurul cetatii Alamat (nordul iranului); ei faceau parte din ramura ismailienilor de Rasarit Dupa cum se stie, shfitii septimani considera ca cel de-al saptelea imam autentic nu este Musa Kazem, al doilea fiu al imamului Ja’far al-Sadiq (al saselea imam), ci primul nascut, isma il (de unde si numele de ismailieni) Din cauza ca acesta moare la o varsta frageda, imamatul ismailian intra in clandestinitate pana in 909, cand imamul Obaydallan intemeiaza dinastia ismailiana a fatimizilor in 1094, la moartea celui de-al Viii-lea imam fatimid, Mostansir bi l-lan, se produce o sciziune a comunitatii in doua ramuri, fiecare fidela unuia dintre cei doi fii ai sai: imam Nizar si imam Mosta fi Desi primul a fost ucis, nepotul sau a fost dus in iran, la ismailienii de la Alamat, care-si vor lua numele de Nizariti, si se vor considera de acum inainte drept urmasii legitimi ai imamilor fatimizi Ei luptau in principal impotriva sunnitilor protejati de statul turcilor selgiukizi, dar uneori chiar si impotriva shfitilor duodecimani - ostilitate care a facut numeroase victime in urma asasinatelor spectaculoase, dintre care, fara indoiala, cel mai important a fost uciderea vizirului selgiukid Nizam al-mulk De altfel, de la denumirea lor, al-Hashishiyya, a derivat si cuvantul "asasin" Unii cercetatori au derivat termenul de la drogul hashish afirmand ca adeptii erau drogati inainte de a fi trimisi in misiuni, dar etimologia ramane inca ambigua Evenimentul cel mai de seama se petrece in 1064, cand nepotul lui Hassan Sabban, Hassan al ii-lea, va proclama in cetatea Alamat "Marea inviere", care face din islamul ismailian o religie initiatica personala a invierii, afirmand suprematia imamului asupra Profetului, a esotericului asupra exotericului, a Adevarului spiritual (haqaqa) asupra Legii religioase (Shara a) - considerata ca incompatibila cu viata mistica a Paradisului El este asasinat in 1166, dar statul nizarit este condus de urmasii sai, pana in 1257, cand mongolii lui Hulagu au cucerit Alamatul, si puterea ordinului dispare treptat in scrierile sale, al-Ghazali i-a atacat deseori pe ismailienii nizariti, mai ales dupa asasinarea protectorului sau, vizirul Nizam al-mulk 5 intitulata al-Munkidh min al-dalal (Eliberarea de eroare) 6 ihva uium al-dan cuprinde patru parti, fiecare in zece volume, care trateaza: practicile de cult Cibadat), obiceiurile socialel adat), viciile sau greselile care pot produce pierzania (muhlikat), virtutile sau calitatile care conduc la salvare (mundjiyat) Cartea formeaza astfel un ghid complet pentru musulmanii credinciosi, care cuprinde toate aspectele vietii religioase: cultul si practicile de devotiune, purificarea inimii si progresul pe calea mistica 7 Termenul desemneaza pe adeptii intelepciunii iluminative (ishrakiyya), opusi filosofilor peripateticieni (masha iyya) - cei care accentueaza mai putin asupra dimensiunilor extatice ale cunoasterii cat mai ales se folosesc de un demers noetic ascendent bazat pe prelucrarea constructiva a filosofiei aristotelice si neoplatonice in acelasi timp, ishrakayun se refera atat la familia spirituala careia ii apartine Sohrawardi si care il precede in timp cat si la posteritatea care se inspira din filosofia sa in primul caz, predecesorii lui Sohrawardi ar fi, potrivit propriei sale afirmatii din Teosofia orientala (Hikmat al-ishraq), in primul rand Hermes Trismegistos de la care se desprind doua ramuri: calea occidentala, reprezentata de Empedocle, Pitagora, Platon - la greci, Dhu l’Nun, Tostari - in islam; si calea orientala: Gayomart, Faradun, Kay-Khusraw - la vechii persi, si in islam: Bistami, Hallaj, Kharrakani Aceste doua ramuri se unesc in teosofia sohrawardaana Al doilea sens al termenului se refera la posteritatea iraniana a lui Sohrawardi, foarte numeroasa pana in sec al XViii-lea si care dainuie pana astazi in Persia Desi pleaca de la fundamentele filosofice si mistice ale maestrului, ea nu este lipsita de originalitate Numele care se evidentiaza, dintre multe altele, sunt cele ale lui Shams al-dan al-Shahrazuri (m 1281), Mar Damand (m 1631), Mollā Sadra Shirazi (m 1640) 8 "Atunci, soarele din apropiere si-a indreptat razele spre ele si sufletul lor a inceput sa reverse lumina Apoi cele treizeci de pasari simorgh ale lumii au putut contempla chipul Samorgh-ului spiritual rasfrant pe fetele lor S-au grabit sa-l priveasca pe acest Samorgh si s-au incredintat ca nu era altul decat Simorgh, cu alte cuvinte ca ele insele erau Divinitatea Astfel se ajunge la uniunea mistica: pierzandu-ti propria fiinta" (Mantik al-tayr) La fel, zAli, ginerele Profetului si primul imam shfit, spunea: "Cel care ajunge sa se cunoasca il va cunoaste pe Dumnezeul sau" 9 "Exista pentru ei (Spiritualii), "in mod obiectiv" si real, o tripla lume: intre universul aprehensibil prin pura perceptie intelectuala (universul inteligentelor heruvimice) si universul perceptibil prin simturi, exista o lume intermediara, cea a ideilor - imagini, a Figurilor-arhetipuri, a corpurilor subtile, a "materiei imateriale" Lume la fel de reala si obiectiva, substantiala si subzistenta, ca si universul inteligibil si universul sensibil, univers intermediar "in care spiritualul capata corp si in care corpul devine spiritual", constituit dintr-o materie si o intindere reale, cu toate ca intr-o stare subtila si imateriala in raport cu materia sensibila si pieritoare Este acel univers al carui organ e imaginatia activa; el este locul viziunilor teofanice, scena in care se produc in adevarata lor realitate evenimentele vizionare si istoriile simbolice ( ) Noi il vom numi mundus imaginalis" (Henri Corbin, op cit , p 12) 10 Tema Omului Perfect (al-insan al-Kamil) din esoterismul musulman are atat temeiuri coranice dar mai ales preia si dezvolta elemente din hermetism si gnozele elenistice, precum si din miturile mazdeene despre Gaydmart, Omul primordial Foarte multe echivalente se pot gasi si cu Kabbala iudaica, in Coran, termenul desemneaza pozitia antropica a omului: el ocupa in ansamblul creatiei un loc special si cu totul aparte: universul, cerurile si pamantul cu tot ceea ce ele contin sunt puse in serviciul omului, care este intrucatva vicarul (Khalafa) lui Dumnezeu pe pamant (ii, 30) Pentru teologia mistica Cirfan) insa, simbolul Omului perfect se leaga de conceptia alchimica a omului ca si microcosmos si a cosmosului ca "meganthrop" (insan Kabir) El reuneste totalitatea lumilor divine (ilahiyya) si a lumilor supuse devenirii (kawniyya), universaliile si particulariile: "Omul perfect este istmul (barzakh) intre necesitate (wudjub) si posibilitate (imkari), oglinda care reuneste atributele eternitatii si legile sale cu atributele generarii fiintelor (hidthan) El este mijlocitorul intre Haqq si Khalq Prin el si prin rangul sau ierarhic (martaba), prin emanatia (fayd) lui Haqq si asistenta (madad) care e cauza a subzistentei (baka) a ceea ce nu este Dumnezeu, parvin in intreaga lume superiorul si inferiorul Fara el si fara caracterul sau de Barzakh (barzakhiyya) care nu se pierde in niciunul dintre cele doua extreme, niciun lucru din lume nu primeste asistenta divina a unicului, din lipsa relatiei si a legaturii" (al-Tahanawi, istilahaf) ibnz Arabi (in Futuhat al-Makkiyyah) considera ca Omul perfect, ca arhetip al universului si al umanitatii, este Muhammad si nu Adam (cum considerau de ex ismailienii) El este acela prin care profetii (deci si Adam - conform traditiei islamice) si sfintii isi gasesc perfectiunea Pornind de aici, ʻAbd al-Karim al Djali (m 1428) afirma in insan Kamil ca Omul Perfect este unic pentru toate timpurile, dar el apare sub diverse nume si infatisari, in functie de epoca Numele sau principal este insa Muhammad, iar oamenii spirituali sunt imaginea acestuia Prin iradierea (tadjalli) Realitatii muhammedane (Hakaka muhammadiyya), a esentei transcendente ce poarta caracteristicile esentiale izomorfe atributelor divine, in fiecare epoca, asupra celor mai perfecti dintre oameni, acestia devin reprezentantii Profetului in planul manifest (zahir), in vreme ce Realitatea muhammedana este partea ascunsa (batin) a propriei lor realitati Deci, pe de o parte, Omul Perfect desemneaza prototipul pleromatic al intregii umanitati, copia (muskha) lui Dumnezeu si a Atributelor acestuia - teorie asemanatoare cu cea a Logos-ului la Philon din Alexandria si cea a Sepharot-mHor din Kabbala si, pe de alta parte, transpunerea acestui model in planul creatiei (Khalk) in persoana profetilor si a sfintilor care participa la el prin inaltare spirituala 11 "Asculta plansul trestiei, ne vorbeste despre despartire De cand m-au taiat, rasuflarea-mi ii face pe oameni sa geama Caut o inima sfasiata de exil ca sa-i spun durerea dorintei Cei ce-au rupt ce-i lega de inceputuri cauta clipa unirii M-am tanguit mult printre oameni, alaturi cu fericitii, cu nefericitii Toti se credeau prietenii mei, dar niciunul n-a cercetat taina inimii mele Ea nu-i departe de geamatul meu; e limpezimea mea nevazuta E ca sufletul, de nimeni vazut, dar trup si suflet nu se-ascund unul de altul Sunetul trestiei vine din foc, nu din vant, piere tot ce nu-i posedat de acest foc in trestie arde focul iubirii, clocotul iubirii palpita in vin Partas al amantilor exilati, cantecul trestiei ne sfasie valul E otrava si opiu, alinator si iubit patimas" (Mathnawi, in Marie-Madeleine Davy, Enciclopedia doctrinelor mistice, Ed Amarcord, 1997, vol 2, p 321) CAP iV 1 Alt, primul imam si ginerele Profetului spunea: "nu exista verset coranic care sa nu aiba patru sensuri: exotericul (zahir), esotericul (batin), limita (hadd), proiectul divin (mottala) Exotericul este pentru recitarea orala; esotericul este pentru intelegerea interioara; limita, cele ce sunt enuntate ca stabilind licitul si ilicitul; proiectul divin este ceea ce Dumnezeu isi propune sa realizeze in om prin fiecare verset" La randul sau, al saselea imam, Ja’far al-Sadiq (m 765) afirma: "Cartea lui Dumnezeu cuprinde patru lucruri: expresia enuntata Cibarat); intelesul aluziv (isharat); sensurile oculte, referitoare la lumea suprasensibila (lata if); inaltele doctrine spirituale (haca iq) Expresia literara este pentru credinciosii obisnuiti Cawamm), intelesul aluziv priveste elita (khawass) Semnificatiile oculte apartin Prietenilor (Awliyā) lui Dumnezeu inaltele doctrine spirituale apartin profetilor (anbiva)" De asemenea, atat sha itii cat si sufitii vor avea ca indemn pentru hermeneutica lor superioara (ta wal si tafliam) un vestit hadath al Profetului: "Coranul are o aparenta exterioara si o profunzime ascunsa, un sens exoteric si un sens esoteric; la randul sau, acest sens esoteric contine un sens esoteric; si asa mai departe, pana la sapte sensuri esoterice (sapte profunzimi ale profunzimii ascunse)" Aceste sensuri vor fi la misticii musulmani tot atatea stadii (maqamat) ale evolutiei spirituale pana la adevarul ultim (Haqaqa) gasit in sine (enstaza) dar in acelasi timp dincolo de orice realitate contingenta (extaz) 2 Termenul vine din arabul merabet care desemna la inceput pe soldatii manastirilor fortificate (ribat) din Africa de Nord Viata cazona cuprindea si numerease exercitii de pietate care, dupa terminarea razboiului sfant, au devenit primordiale, transformand fortul in manastire si pe soldati in credinciosi ferventi Se produce astfel o modificare a termenului, marabut desemnand de acum pe sfintii din aceste regiuni, laolalta cu mormintele lor, dar nu de putine ori sacralizarea se extindea chiar si asupra obiectelor pe care le-au atins in timpul vietii (animale, pietre, locuinte, etc ) Acest cult exagerat al sfintilor - integrati sau nu in ordine sufite - care antrena adesea mari miscari de fervoare populara, nu era insa pe placul ulemalelor care au incercat prin orice mijloace sa il elimine, considerand ca el este o intruziune a superstitiilor straine de litera Coranului, si chiar a elementelor din epoca pagana, preislamica (jahilaya) respinse de Muhammad De asemenea marabutismul nu este agreat nici de miscarile reformatoare islamice (atat de cele traditionaliste cat si de cele cu caracter progresist) 3 Wahhabismul este o miscare reformatoare aparuta in epoca moderna in Arabia Centrala si care incearca sa restaureze doctrina islamica originara, purificata de toate adaosurile straine filonului coranic intemeietorul miscarii a fost Muhammad ibn ʻAbd al-Wahhab, nascut in 1703 in regiunea Nedjad din Peninsula Arabica Dupa o lunga calatorie de studii prin toata lumea islamica, el revine in Arabia si incepe sa predice intalneste pe emirul de Dar aya, Muhammad ibn sa-ud, cu care face un pact (bai a) prin care-si jurau credinta reciproca in incercarea de a face sa domneasca cuvantul lui Dumnezeu Prin aceasta s-au pus bazele unei teocratii si s-a fondat statul wahhabit Al-Wahhab moare in 1792 dar opera sa de cuceriri politice si convertiri religioase din Arabia a fost continuata de fiii si discipolii sai Scopul miscarii era atat politic cat si religios in conditiile in care imperiul Otoman intrase in decadenta iar shaismul cunostea in Persia si irak o mare dezvoltare, Wahhab si-a propus sa construiasca un stat sunnit, care sa ocupe toate tarile arabe Doctrina sa, care continua demersurile teologilor medievali zlbn Taimmaya si ibn al-Qaiyam, urmarea revenirea la puritatea islamului din perioada Profetului si eliminarea adaosurilor ulterioare, datorate unor traditii locale (cultul si invocarea sfintilor, pelerinajele la mormintele lor, utilizarea mataniilor etc ) El ataca atat sectele ne-sunnite (kharijiti, shfiti) cat si unele elemente din interiorul sunnismului: kalam-ul (teologia dialectica), sufismul si confreriile, ba chiar scolile juridice traditionale Dupa perioade de glorii si decaderi a miscarii, Abdel Aziz ibn sa-ud (1880 - 1953) cucereste aproape toata Arabia, inclusiv Mekka (1924 - alungand pe sharifii hasemiti care o conduceau din epoca Profetului) si se proclama in 1932 rege al regatului Arabia Saudita, intemeind dinastia Saudita care conduce si astazi tara Wahhabismul a ramas in continuare doctrina oficiala; mai mult, ea se incearca a fi implantata in intreaga lume islamica, mai ales prin numeroasele organizatii panislamice coordonate de Arabia Saudita 4 iata prologul acestei opere: "Or, acel shaykh avea o fata, o adolescenta zvelta care inlantuia privirile oricui o vedea, a carei singura prezenta era podoaba adunarilor si uimea pana la stupoare pe oricine o contempla Numele sau era Nizham (Armonia) si era supranumita "Ochiul Soarelui si al Frumusetii" Cayn al-Shams wa l-Bahar) invatata si pioasa, avand experienta vietii spirituale si mistice, ea personifica venerabila vechime a intregului Pamant Sfant si tineretea inocenta a marii cetati fidele Profetului Magia privirii, gratia conversatiei sale, erau de o asemenea incantare incat, daca i se intampla sa fie prolixa, cuvantul sau curgea ca un izvor; concisa, era o minune de elocinta; vorbareata, era clara si transparenta Daca nu ar exista suflete meschine, predispuse la vorbe rele si gata de scandal, as comenta aici frumusetile cu care Dumnezeu a inzestrat-o la trup, si in aceeasi masura la suflet, care ii era o gradina de generozitate Pe vremea cand o frecventam, observam cu atentie nobilele daruri care-i impodobeau persoana, pe langa ceea ce-i adauga societatea matusii si a tatalui ei Astfel ca am luat-o ca tip de inspiratie a poemelor continute in prezenta carte si care sunt poeme de iubire, compuse din fraze elegante si blande, cu toate ca nu am reusit sa exprim nici macar o parte din emotia pe care sufletul meu o incerca si pe care frecventarea acestei tinere fete o trezea in inima mea, din generoasa iubire pe care o resimteam, nici din amintirea lasata in memoria mea de prietenia sa constanta, nici din ceea ce erau gratia spiritului sau si pudoarea umbletului ei, de vreme ce ea este obiectul Cautarii mele si a sperantei mele, fecioara Prea-Curata (al-Adhra al-batul) Totusi, am reusit sa pun in versuri unele ganduri ale nostalgiei mele, oferite aici ca daruri si ca obiecte de pret Mi-am lasat sufletul indragostit sa se exprime limpede, am vrut sa sugerez ce profund atasament am incercat, cat de profunda preocuparea care m-a zbuciumat in acel timp acum trecut, si cata parere de rau ma mai strabate inca la amintirea nobilei prezente a acestei tinere fete" (in H Corbin, L’imagination creatrice dans le soufisme d’ibn Arabi, Flammarion, 1977, pp 110 - 111) 5 "Noi am reprezentat toate aceste cunostinte mistice sub chipul lui Nizham, fiica shaykh-ului nostru, Fecioara Prea-Curata" (H Corbin, op cit , p 254) 6 Femeia apare, in traditia spirituala islamica - si nu numai, intr-o dubla forma: in primul rand ea este frumusetea sensibila, intruparea magiei formelor exterioare, a exotericului (zahir), cea care atrage spre nefiinta devenirii, de vreme ce e doar o pura aparenta; in acest sens, cum spuneau medievalii "femeia este principalul obstacol in calea desavarsirii barbatului" Totodata insa, exista un feminin esoteric, conceput ca si ipostaza a unor esente transcendente (frumusete, intelepciune) receptate prin medierea acestui suport ontologic printr-o contemplatie ce depaseste sensibilul pentru a nu mai percepe decat inteligibilul pur Asa se explica, de exemplu, atitudinea ambivalenta a marelui mistic sufit Sana i, misogin renumit, care ii reprosa unui discipol, ce venise sa-i ceara consimtamantul de casatorie, prin cuvintele: "Cum poti tu, un aproape nimic, sa te insotesti cu un nimic?" dar care, pe de alta parte, facea dintr-o "Madonna intelligenza" angelica un ghid al pelerinului pe calea mistica CAP V 1 Termenul se poate traduce prin "forta benefica de origine divina": Dumnezeu poate sa depuna o emanatie in persoana profetilor si a sfintilor sai; in special Muhammad si descendentii sai sunt inzestrati cu o astfel de putere La randul lor, aceste persoane sacre pot comunica oamenilor obisnuiti efluviile potentialului lor harismatic, in timpul vietii sau chiar si dupa moarte, si in diferite moduri Totusi, in anumite cazuri, Dumnezeu isi poate retrage baraka dintr-o persoana sau dintr-o comunitate 2 Dar, deja Rabfa (m 801) avea sa-si respinga pretendentii la mana ei prin cuvintele: "Legatura casatoriei este pentru cei care au o existenta fenomenala in cazul meu aceasta existenta e absenta Caci am incetat de a exista si sunt moarta pentru eu Exist in Dumnezeu si sunt cu totul a Lui Traiesc in umbra poruncii Sale De la El trebuie cerut contractul de casatorie nu de la mine" 3 iata ce spune marele mistic Djami (1414 - 1495): "Termenul Wilāyat deriva din cuvantul wali (= prieten al lui Dumnezeu, Sfant) si se imparte in doua: 1 Wilāyat immah "sfintenia universala" si 2 Wilāyat khassah "sfintenia insusita" Sfintenia universala e comuna tuturor credinciosilor Dumnezeu cel Prea-inaltul a spus: "Aliah e Prietenul (Wali) tuturor celor ce-si marturisesc credinta El ii scoate din intuneric la lumi Aa" (Coran, ii, 258) Sfintenia insusita apartine, intre cei care urmeaza Calea mistica, indeosebi acelora imiti cu Dumnezeu Ea consta in estomparea (sau "absorbirea") slujitorului in fata lui Haqq (Dumnezeu, Realitatea divina) si in vesnicia sa prin Acela Deci wali se topeste in Dumnezeu si vesnicie cu ajutorul Lui Or, abandonul total (fana) este sfarsitul "calatoriei" spre Dumnezeu, in timp ce vesnicia (baca) este inceputul ei in Dumnezeu inaintarea spre Dumnezeu ar fi atinsa cand desertul existentei a fost strabatut in intregime cu pasii sinceritatii inaintarea in Dumnezeu s-ar realiza in clipa cand slujitorul, dupa absorbirea sa totala, dobandeste o existenta si o esenta purificate de mizeriile lumii efemere; totul in scopul ca servitorul sa progreseze intr-un univers unde incearca sa-si asimileze atributele divine si sa fie asemenea cu virtutile lui Dumnezeu Abu’ Alt Djuzdjani - mila Domnului sa fie cu el! - a spus: "Wali e cel ce se absoarbe in propria stare si se eternizeaza in viziunea sa a lui Dumnezeu; nu-l mai intereseaza persoana sa de aici, de jos, si nu-si gaseste pacea in nimic din ceea ce nu-i Dumnezeu" ibraham Adham - mila Domnului sa fie cu el! - a intrebat pe cineva daca ar vrea sa fie un wali al lui Dumnezeu Omul a raspuns afirmativ Atunci ibraham i-a recomandat "Nu dori nimic din aceasta lume si din cealalta; desprinde-te de tine pentru a te lega de Dumnezeul Prea-inalt si indreapta-ti inima spre El Cand vei reusi toate acestea, vei fi un wali"" (LiAbd al-Rahman Djami, Nafahat al-uns, in Marie-Madeleine Davy, Enciclopedia doctrinelor mistice, Ed Amarcord, 1998, p 323) 4 De fapt, acesti abdal, in numar de patruzeci, ocupa al cincilea loc in ierarhia sfintilor, potrivit clasificarilor sufite Ei sunt precedati de Marele Maestru (Kuth); 2) de cei doi asistenti ai acestuia (al-imaman); 3) cei cinci "stalpi" (al-awtat); 4) cei sapte "incomparabili" (al-afrad) Dupa abdal urmeaza: 6) cei saizeci si sase de "preferati" (al-nudjaba); 7) cei 300 de "conducatori" (al-nubaka); 8) "trupele" (al - asa’ib), in numar de 500; 9) "inteleptii" sau "unicii" (al-hukanta), in numar nelimitat; 10) "ucenicii" (al-radjabiyyun) La disparitia unuia, el este inlocuit cu cineva din clasa imediat inferioara Sfintii din clasele superioare sunt necunoscut! de mase, ei sunt acei "sfinti ascunsi" (ridjal al-ghayb) care participa, prin puternica lor influenta, la mentinerea armoniei universale 5 Numita si traditia sfanta sau divina (hadath ilani), este diferita de hadath nabawi cea care cuprinde cuvintele Profetului Ea difera si de Coran, considerat ca mesaj inimitabil, transmis prin intermediul ingerului Gabriel si a carui recitare in timpul rugaciunii (salat) necesita purificare O relatare, care nu este unanim admisa, afirma ca Dumnezeu a revelat aceste traditii Profetului in timpul ascensiunii celeste a acestuia (Mi raj) Cuvintele nu ar fi exact cele pe care le-a folosit Dumnezeu, dar au acelasi sens; ele nu pot fi folosite in rugaciuni si pronuntarea lor nu necesita purificari ritualice Ele ar mai fi provenit si prin inspiratie (ilham) sau in vis; in acest sens, se pot gasi aici multe echivalente cu traditiile biblice 6 Un hadath, transmis de Abu Hurayra, afirma: "lui Dumnezeu ii apartin 99 de Nume, o suta fara unu; caci El, imparul (= Unicul) iubeste (sa fie desemnat prin aceste Nume enumerate) unu cate unu; oricine cunoaste cele 99 de Nume intra in Paradis" Astfel ca recitarea meditativa a acestor Nume devine una dintre cele mai aplicate practici in islam Ele au dat nastere la doua mari probleme: 1) Numele sunt eterne - teza ash’anta, opusa tezei mu’tazilite care le considera ca fiind contingente; 2) scolile juridice hanafita si maturadita afirma ca ele sunt egale ca importanta, pe cand ash’arismul (scoala teologului al-Ash ari - m 935) crede ca intre ele exista o ierarhie, in care Numele prim este Allah Sufitii afirma insa ca mai exista un alt Nume, cunoscut doar de initia si, sau, mai mult, un Nume inefabil, pe care numai experienta mistica il poate constientiza 7 Misticii sufiti considera ca dhikr pune pe credincios in legatura directa cu lumile Cfilam) lui Allāh Astfel, dhikr al limbii elibereaza armonia realizata intre microcosmos si macrocosmos si face sa se intre in filam al-djabarut, lumea Atotputerniciei divine Etapele urmatoare conduc la filam al-malakut, lumea substantelor angelice, si chiar la filam allahut, lumea Esentei divine, a transcendentei divine pure: "daca tu mentionezi cu intimul (sirr) tau, mentioneaza cu tine Tronul si toate lumile tale, pana ce Mentionarea (dhikr) se uneste cu Esenta (dhat) divina" (ibn Ata Allah, Miftan al-Falan, 7) 8 Se pot distinge in tehnica rugaciunii dhikr trei mari etape: 1) Dhikr al limbii cu "intentie a inimii" sau "dhikr pur al limbii"; acesta este insa "golit de orice fruct" (Bash Tarziu) El are doua stadii: in primul este vorba de o recitare cu efort voluntar, pentru a "plasa in inima" Numele divine, urmand modurile precise de pronuntie vocala si de pozitii fizice invatate; in al doilea stadiu, recitarea se face fara efort, fara sa se mai miste limba in aceasta etapa, raman inca prezente subiectul care e prezent de experienta sa, starea de constiinta si obiectul mentionat (Numele divin) Stadiul "fara efort" corespunde starii dharana din yoga, adica "fixarea" activitatii mentale 2) Dhikr al inimii, care are si el doua stadii: cu efort - adica cu vointa ascunsa de a "mentine formula", si rezulta ca o durere resimtita in inima fizica; si fara efort, in care prezenta divina exprimata de Nume se exprima printr-un fel de rezonanta a formulei cu bataile inimii fizice si cu pulsul sangelui in artere si vene, fara nicio pronuntare, nici chiar mentala, a cuvintelor, dar in care cuvintele curg Aici se opreste analiza lui al-Ghazali, iar starea corespunde cu stadiul yoghin de dhyfina, meditatie Unii sufiti insa (in special ibn’ Ata Allah) vorbesc si de un al treilea stadiu: 3) Dhikr al "intimului" (sirr) Daca inima (qalb) era pentru misticii musulmani locul "stiintei lucrurilor divine", in schimb "intimul" (sirr) "substanta mai subtila decat spiritul, ruh" va fi locul "vederii" (mushahada) lor Este locul unde se realizeaza tawhid, afirmarea Unitatii divine si unificarea sinelui cu Dumnezeu in acest caz dispar constiinta misticului, dhikr si obiectul insusi al dhikr; orice dualitate ontologica sau epistemica se elimina, pentru a nu mai exista decat unitatea deplina Exista si aici doua stadii: anihilarea atat a dhikr cat si a obiectului mentionarii sale - spre Dumnezeu, si anihilarea anihilarii - in Dumnezeu Echivalentele indiene ale acestor stadii ar fi "samādhi (enstaza) cu suport" si "samādhi fara suport" 9 Dhu’l nun Misri este primul care face distinctia intre stari (ahwal) si etape sau statii (makamat); mai apoi aceasta doctrina va fi larg elaborata de Muhasibi insufism, termenul de stare (hal) se refera la actualizarea unei "intalniri" (wadid) divine, punctul de echilibru al sufletului in starea de achizitie a acestei intalniri Este vorba deci, de o situatie de actualizare, de un punct de echilibru in care nu mai exista succesiune temporala, si totodata de o "intalnire" operata de o actiune a divinului in om Etapele (makamat) sunt "locuri", statii progresive pe care sufletul trebuie sa le atinga in cautarea sa de Dumnezeu Atat ahwal cat si makamat apar insa ca doua tipuri de stari spirituale, in care primele sunt primite iar celelalte dobandite; dar in general, in manualele sufite, etapele preceda starile Ahwal sunt discontinue, exista o succesiune sau o alternanta a acestora, caci prezenta unei stari (hal) in suflet exclude o alta, acesta fiind invadat in intregime de plenitudinea existentiala a sentimentului in schimb, atingerea unei etape (makam) noi nu inseamna distrugerea celei precedente Exemple de etape sunt cainta, asceza, saracia, umilinta, frica de Dumnezeu, pietatea, sinceritatea - ele se succed urmand o ordine progresiva in functie de importanta acordata de diferite scoli Starile se prezinta adesea in cupluri de opozitie complementare: restrangere si dilatare a inimii (kabd si bast); absenta si prezenta (ghayba si shuhud); anihilare si dainuire in Dumnezeu (fana si baka), etc Uneori, se poate ajunge la o identificare intre stari si etape: ceea ce a fost primit ca hal prin gratia divina poate deveni makam prin staruinta si inaintare spirituala: "Daca hal dureaza, el devine o posesiune (milk) si se cheama deci makam Ahwal sunt date, makamat dobandite; ahwal vin din datul lui Dumnezeu, makamat sunt produse de zelul celui care persevereaza in efort" (al-Djurdjani, Ta rafat) Al-Hudiwari afirma ca "hal (trecatoare) a sfantului este makam (permanenta) a profetului" (Kashi al-Mahdjub) 10 "Din clipa in care vii spre existenta in lumea aceasta, o scara este ridicata inaintea ta ca sa te poti salva" afirma Jalaluddin Rumi Caci, dupa ce la inceput omul a fost mineral, apoi planta si animal, si dupa ce a ajuns om "inzestrat cu cunoastere, gandire, credinta", el va deveni inger si va locui in Ceruri Dar cei alesi pot merge insa si mai departe: "Depaseste chiar si conditia ingereasca, patrunde in acest ocean (al Unitatii divine), pentru ca stropul tau de apa sa devina mare intinsa" (Dawan-iShams-iTabraz, ii", in Eva de Vitray-Meyerovitch, Odes mystiques, Paris, 1973, p 88 - 88) 11 Atat secta Qalandari cat si Malamati par sa fie influentate de buddhism (in variantele Mahayana si Sangha) si de hinduism, in special in ceea ce priveste modul ostentativ de viata si respingerea conditiei umane contingente Desi apare in sec al Xi-lea in Khorasan si Turkenstan, miscarea incepe sa capete amploare mai ales dupa sec al Xiii-lea, epoca in care se evidentiaza Djamal al-dan al-Sawi (m 1232), atat prin faptul ca ofera o sistematizare doctrinara cat si prin comportamentul sau extravagant ce atragea numerosi admiratori Din vremea sa, secta a primit si numele de Djawlakiyya (din persanul djawlakh - panza de sac - cu referire fara indoiala la vesmantul purtat de membrii sai), ea a patruns in Anatolia, Egipt si chiar pana in Maghreb si india Datorita atitudinii lor sfidatoare, acesti asceti au iritat uneori autoritatile politice, care au incercat sa-i oblige la un comportament normal, asa cum a facut, de exemplu, sultanul mameluc al-Malik al-Nasir (sec XiV) cu Qalandarii din Siria si Egipt CAP Vi 1 in general, majoritatea teoreticienilor musulmani disting trei tipuri sau grade ascendente de iubire Cishk, hibb): iubirea naturala (muhabba taba iyya), iubirea spirituala sau intelectuala (hibb ruhani sau hibb akliyya) si iubirea divina (hibb itahiyyay Toate fiintele naturale sunt miscate de dorinta de a se ridica spre un grad de fiinta superior, si acest dinamism care strabate intreg universul este ishk universala Aparuta intre fiintele umane, afectiunea se concretizeaza in iubirepasiune, cea care vine sa posede si care cauta satisfacerea propriilor dorinte Este iubirea carnala, fizica, in care nu se presupune nicio raportare la un plan spiritual, si "aceasta este din pacate", spune ibn Arabi, "modul in care cea mai mare parte a oamenilor de astazi inteleg iubirea" Eliberata de constrangerile trupesti, aceasta pasiune se sublimeaza intr-o atitudine de adoratie, intr-o stare de servitute spirituala fata de o personalitate feminina idealizata Se produce astfel o "inversiune semantica" a termenilor: departe de a o considera o dereglare mentala (ikhtilat) adeptii acestei atitudini considera ca stimularea dorintei fizice fara satisfacerea ei, si transfigurarea erosului intr-o contemplatie beatifica a unei esente feminine care transcende planul sensibil, este pozitionarea cu adevarat autentica, pe cand folosirea femeii doar ca receptacul fizic al unei dorinte carnale reprezinta o decadere ontologica Aceasta tema islamica a fost preluata de Occident; alaturi de alte cateva teme din sufismul andaluz ea a dat nastere acelui fenomen numit amour courtois ai carui reprezentanti de seama sunt trubadurii si gruparea esoterica Fideli d’Amore din care se pare ca facea parte si Dante in filosofia elenizanta (falsafah), ishk capata un caracter intelectual, devine tensiune lucida, metodica si voluntara spre fericirea suprema, care este identificata, in veche traditie a filosofiei grecesti, cu Binele pur (al-Khayr al-mahd) Astfel ca cu cat inteleptul - eliberat de iluziile cunoasterii sensibile, inainteaza in cautarea lui Unul-Adevar cu atat simte crescand in el bucuria inefabila, placerea absoluta care rezulta din contemplarea (mushahada) perfectiunii si a frumusetii Fiintei necesare (Wadjib al-Wudjud) in sfarsit, pentru sufiti, iubirea divina (hibb ilahiyya) desemneaza atat iubirea Creatorului pentru creatura in care el se creeaza cat si iubirea acestei creaturi pentru Creatorul sau, nefiind deci altceva decat dorinta lui Dumnezeu revelata in creatura si aspirand sa revina la ea insasi Aceasta "dorinta esentiala" devine o exigenta absoluta a sufitului; ea se intensifica pe masura ce se actualizeaza reciprocitatea relatiei dintre iubitor si iubit: "( ) toate fiintele iubesc Binele absolut cu o iubire innascuta si Binele absolut se manifesta iubitorului sau, numai ca fiintele primesc aceasta manifestare si intra in contact cu ea in mod diferit Gradul maxim al apropierii de El este primirea manifestarii Lui cu adevarat, adica in modul cel mai deplin cu putinta, aceasta fiind ceea ce sufismul numeste "unirea" (ittihad)" (Avicenna, Risala fi l-ishk) 2 Clipa (Wakt) transcende timpul masurat si masurabil, este momentul in care contrariile se unesc prin experienta extazului (wadid) unde "clipa intalnirii" corespunde cu "clipa absentei" (fakd) Exista o intreaga linie sufita care cultiva o "spiritualitate a clipei" dar, in general, calea mistica in ansamblul ei presupune ca unul dintre rezultatele urcusului spiritual aceasta ruptura cu temporalitatea si plasarea in eternitate Wakt se analizeaza in corelatie cu hal (stare): actualizarea starii este cea care permite sa nu se piarda clipa, si datorita clipei starea primita se actualizeaza in suflet Hal desemneaza obiectul dorintei (murad) si wakt gradul de introspectie atins de cel care doreste (murad) Bibliografie sumara Abd el-Kader, ecrits spirituels, prezentate traduse de Michel Chodkiewicz, Paris, Seuil, 1982 Anawati G C et Louis Gardet, Mystique musulmane, Paris, Vrin, 1968 Arberry A J , An introduction to the history of Sufism, London, 1942 Arnaldez Roger, Hallaj ou la religion de la Croix, Paris, Pion, 1964 Asin Palacios Miguel, El islam Christianizado, Madrid, 1931; trad franc, de B Dubant, Paris, Tredaniel, 1982 Attar Farid ud-Din, Le langage des oiseaux, trad de M Garcin de Tassy, Paris, imprimerie imperiale, 1863 — Le livre divin, trad de Fuad Rouhani, Paris, Albin Michel 1961 — Le memorial des saints, trad de A Pavet de Courteille, Paris Seuu, 1976 — Le livre de L epreuve, trad de isabelle de Gas tines, Paris Fayard, 1981 Avicenne, Livre des definitions, trad si note de A M Goichon, Paris - Le Caire, Vrin, 1963 — Le livre de science, trad de Mohammad Achena et Henri Masse, Paris, Les Belles Lettres, 1955 — Le recit visionnaire, trad et presentation par Henry Corbin 2 vol , Paris, Maisonneuve, 1954 Berque Jacques, Un mystique moderniste, Alger, Societe historique, 1936 Burckhardt Titus, introduction aux doctrines esoteriques de l’islam, Paris, Dervy, 1969 Chevalier Jean, Le soufisme dans la tradition de rislam, Paris, Retz, 1974 Coran, trad de Regis Blachere, Paris, Maisonneuve, 1957 — Trad de Denise Masson, Paris, Pleiade, 1970 — Trad eu note istorice si doctrinale, de si Boubakeur Hanza, Paris, Fayard, 1972 Corbin Henry, La philosophie islamique, in Histoire de la philosophie, Encyclopedie de la Pleiade, 11 et iii, Paris, 1979 — En islam iranien, 4 vol , Paris, Gallimard, 1971 — Face de Dieu, face de l’homme, Paris, Flammarion, 1983 De Jong F , Historical study in organizational dimensions of islande mysticism, Leiden, Brill, 1978 Dermenghem Emilie, Mahomet et la tradition islamique, Paris, Seuil, 1953 — Vies des saints musulmans, Alger, Baconnir, s d — Les plus beaux textes arabes, Paris, La Colombe, 1951 Djalal Od - Din Rtmi, Ode mystiques, trad de Eva de Vitray Meyerovitch si Mohammad Mokri, Paris, Klincksieck, 1973 — Le livre du dedans, trad de Eva de Vitray-Meyerovitch, Paris, Sindbad, 1975 Frank Hermann, Erkenninis des Sufismus nach ibn Kaldin, Leipzig, Drugulin, 1884 Gardet Louis et Anawati M -M , introduction a la theologie musulmane, Paris, Vrin, 1970 — La pensee religieuse d’Avicenne, Paris, Vrin, 1951 — Les hommes de l’islam, Paris, Hachette, 1977 Ghaffary (Emil E ), L’univers paradisiaque des soufis persans, Teheran-Paris, Klincksieck, 1965 Ghazali, O jeune homme, trad si introd de Toufic Sabbagh, Beyrouth, 1951 — Critere de l’action, trad de Hokmat Hachem, Paris, Maisonneuve, 1945 Vivication des sciences de la foi, analizata de G H Bousquet, Alger-Paris, Maisonneuve, 1955 Gillis Charles-Andre, La doctrine initiatique du pelerinage, Paris, i? Oeuvre, 1982 Hallaj, Dawan, ed si trad de Louis Massignon, Paris, Cahiers du Sud, 1955 Huj wiri, Kashf Al - Mahjub, trad engleza de R A Nicholson, London, 1936 Ruzbehan (Baquli de Shiraz), Le jasmin des fideles d’amour, introducere si trad partiala de Henry Corbin, Teheran, 1958 ibn Arabi, Sufis of Andalouisia, trad engleza de R W J Austin, London, 1971 — La sagesse des Prophetes, trad franc, partiala de Titus Burckhardt, Paris, Albin Michel, 1955 ibn al Randh Omar, eloge du vin, trad de E Dermenghem, Paris, Vega, 1931 iqbal Mohammad, Le livre de l’eternite, trad de E Meyerovitch si Mohammad Mokri, Paris, Albin Michel, 1962 Lings Martin, Un saint musulman du XX siecle, Paris, Ed Traditionnelles, 1967 Massignon Louis, La passion d’Al-Hosayn ibn Manstr, 2 vol , Paris, Desclee de Brouwer, 1937 - 1938; ed revazuta si completata in 4 vol , Paris, Gallimard, 1975 — Essai sur les origines du lexigue technique de la mystique musulmane, Paris, Vrin, 1968 — Recueil de textes inedits concernant l’histoire de la mystique en pays d’islam, Paris, Geuthner, 1929 Mole Marijan, Les mystiques musulmans, Paris, Puf, 1965 Nicholson R A , Studies in islamic Mysticism, Cambridge, University Press, 1921 — The Mathnawi ofjallal ud-Din Rumi, trad si comentarii 8 vol , London, Luzac, 1925 - 1937 — The mistics of islam, London, Routledge and Kegan, 1963 Nwyia Paul, ibn Ata Allah, Beyrouth, Librairie Orientale, 1972 — Exegese coranique et langage mystique, Beyrouth, Dar-El-Machraq, 1970 Schimmel Annemarie, Mystical dimensions of islam, University of North Carolina Press, 1975 Sohvardi, T Archange empourpre (quinze traites et recits mystiques), trad de Henry Corbin, Paris, Fayard, 1976 Sourdel Dominique, iTslam, Paris, PUF, 1968 Trimingham J Spencer, The Sufi orders islam, Oxford, Clarendon Press, 1971 Vitray-Meyerovitch (Eva de ), Mystique et poesie en islam, Paris, Desclee de Brouwer, 1972 — Rtmi et le soufisme, Paris, Seuil, 1977 — Anthologie du soufisme, Paris, Sindbad, 1978 Younous Emre, Le divan, trad de Yves Regnier, Gallimard, Paris, 1963 Cuprins CAP i: ORiGiNiLE SUFiSMULUi 1 Sensul multiplu al cuvantului 7 2 O cunoastere prin experienta 10 3 O situatie conflictuala 12 4 Ruptura cu evreii si crestinii 14 5 Radacinile coranice 16 6 Cadrul cultural 21 CAP ii EXPANSiUNE: PRECURSORi si FONDATORi 1 Primii marturisitori 25 2 Hasan Basri, ofiterul convertit 27 3 Rabi a, Maria-Magdalena a islamului 29 4 Dhai Nan, vizionarul Paradisului 31 5 ibn Adham, primul mistic musulman din iran 32 6 ibn Karram, fondator al unei confrerii spirituale 33 7 Mohasibi, maestru al scolii din Bagdad 35 8 Bistami, sau betia de Dumnezeu 38 9 Tostari, simtirea prezentei lui Dumnezeu 41 10 Jonayd, fidelitatea fata de angajamentul primordial 43 11 Hallaj, martirul torturat 45 CAP iii: STRaLUCiRE: VaRSTA DE AUR (SECOLELE AL Xii-LEA si AL Xiii-LEA) 1 Conflictul si simbioza culturilor 50 2 Sohrawardi, sau marsul spre lumina 57 3 Attar, farmacistul cuprins de mistica 60 4 ibn al Faridh, betia de Dumnezeu 63 5 ibn Arabi, "marele maestru" al esoterismului 65 6 Jalaluddin Rami, "Maestru nostru preaiubit" 70 CAP iV: ORGANiZARE: CONFRERiiLE 1 Cei trei stalpi 75 2 Trei mari perioade 77 3 Diversitatea confreriilor 81 4 Persecutii 84 5 Exemple de continuitate 86 6 Tipurile moderne: in Africa 90 7 Asia centrala si meridionala 94 8 Rolul femeilor 98 CAP V: iTiNERARiU: FORMAREA SPiRiTUALa 1 Maestrul 102 2 O ierarhie initiatica 105 3 Fundamentul credintei 109 4 Edificiul virtutilor 110 5 Rugaciunea 112 6 "Dhikr" 115 7 "Sama" 115 8 Singuratate si pelerinaje 117 9 Stari si etape 119 10 Cei marginalizati 120 CAP Vi: REALiZARE: UNiUNE A TRANSFORMATOARE 1 Unde incepe mistica? 123 2 Gratia 124 3 Harisme si miracole 125 4 Extazul 126 5 Transfigurarea 128 6 Dilema iubirii 129 7 Transparenta lui Dumnezeu 132 8 Clipa privilegiata 133 9 "Exista altceva" 133 10 in concluzie: sufismul si lumea de astazi 136 NOTE 141 9 Stari si etape — Autorii sufiti au obiceiul sa distinga, in ascensiunea mistica, starile de etape9 Primele se datoreaza unor daruri particulare si efemere ale lui Dumnezeu, echivaland cu ceea ce teologia crestina ar numi gratii actuale; ultimele ar marca mai degraba castigurile progresive si durabile datorate eforturilor personale ale ascetului Complementare, ele schiteaza o "scara a perfectiunii" (su m e) 10 Unii mistici, arzand etapele, sunt favorizati de atatea gratii incat ei ajung la iluminare (Wilaya), se poate spune, fara efort Dar aceasta sfintenie, care purcede dintr-o alegere divina privilegiata, ramane oarecum personala si secreta Ea nu caracterizeaza calea sufita, care apeleaza la efortul metodic (tasawwuf), pentru a ajunge fara indoiala la acelasi rezultat Unii sunt alesi 